प्रकाशकीय निर्देदत 


जगत के सव जीव सुख चाहते हैं अर्थात्‌ दुख से भयभीत हैं । 
सुख पाने के लिए यह जीव सर्व पदार्थों को अपने भावों के अनुसार 
पलटना चाहता है। परन्तु अन्य पदार्थों को बदलने का भाव मिथ्या 
है क्योकि पदार्थ तो स्वयमेव पलटते है और इस जीव का कार्य मात्र 
जश्ञाता-दृष्टा है । 

सुखी होने के लिए जिन वचनो को समझना अत्यन्त आवश्यक है। 
वर्तमान मे जिन धर्म के रहस्य को बतलाने वाले अध्यात्म पुरुष 
श्री कान जी स्वामी है । ऐसे सतपुरुष के चरणों की शरण में रहकर 
हमने जो कुछ सिखा पढा है उसके अनुसार ५० कैलाश चन्द्र जी जेन 
(बुलन्दशहर) द्वारा गुथित जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्नमाला के सातो 
भाग जिन-धर्म के रहस्य को अत्यन्त स्पष्ट करने वाले होने से चौथी 
बार प्रकाशित हो रहे है । 

इस प्रकाशन कार्य मे हम लोग अपने मडल के विवेकी और सच्चे 
देव-गुरू-शास्त्र को पहचानने वाले स्वर्गीय श्री रूप चन्द जी, माज़रा 
वालों को स्मरण करते हैं जिनकी शुभप्रेरणा से इन ग्रन्थों का 
प्रकाशन कार्य प्रारम्भ हुआ था । 

हम बडे भक्ति भाव से और विनय पूर्वक ऐसी भावना करते हैं 
कि सच्चे सुख के अर्थी जीव जिन वचनों को समभकर सम्यर्दर्शन 
प्राप्त करे । ऐसी भावना से इन पुस्तकों का चौथा प्रकाशन आपके 
हाथ मे है । हे 

इस छठे भाग में सात प्रकरण हैं। इनके अध्ययत द्वारा सर्वेज्ञ 
बीतराग कथित तत्त्वस्वरूप को समभ कर, तत्त्व निर्णयरूप अभ्यास 
के द्वारा अपनी आत्मा मे मोक्षमा का प्रकाश कर मोक्ष का प॒थिक 
बने इसके लिए यह छठा भाग पात्र जीवो के सन्‍्मुख श्रस्तुत है । 


विनीत 
श्री दिगम्बर जन मुमुक्षु मंडल 
देहरादून 


जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्नमाला 
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क्र 
२१ 
श्र 


ञ 
कु 


(४) 


घिषय 
वस्तु का परिणमन वाह्म कारणो से निरपेक्ष है 
वासना का प्रकार 
अन्तरग श्रद्धा और उसका फल केवलज्ञान 


प्रकरण दूसरा 


जीव ज्ञान स्वभावी है, 
ज्ञान दर्शन जीव का लक्षण है 
क्या सयम और कपाय जीव का लक्षण नहीं कहा उसका 
क्या कारण है 
ज्ञानी यथार्थ वस्तु का प्रकाशक है 
जीव दु ख स्वभावी नहो है 
सुख जीव का स्वभाव है 
द्रव्य कर्म जीव का कुछ करता है 
वस्तु का परिणमन जीव की इच्छानुसार नही होता 
सुत्ष क्या है ? 
केवल ज्ञान को अक्षर क्यो कहा है 
वस्तु का स्वरूप 
मनुष्य सब गुणों को उत्पन्न करता है 
ज्ञानी को कर्म बँधता नही है 
निश्चय चारित्र का अश ५ ६-७ गुणस्थान मे है 
सम्यक्त्व क्या है ? 
आध्यात्मिक भाव क्‍या है ? 
सम्यग्दर्शन सबका समान है 
सम्यग्दृष्टि का ज्ञान स्व पर विवेक वाला है 


, ज्ञान का कार्य क्‍या है ” 


भज्ञानी की दया क्या है ? 
सम्यक्त्व होने पर सम्मागग प्राप्त होता है_ 


पृष्ठ 
8२ 
ह६श्‌ 
€७ 


ह्८ 
श्प 


श्ष 
श्प 
&€प८ 
ह्प 
हश्प 
६& 
१०० 
१०० 
१०० 
१५०० 
१०० 
१०१ 
१०१ 


१०१ 
१०१ 
१०१ 
१०१ 
१०१ 


६) 


क्रम विषय पृष्ठ 


२२ सम्यकत्व बीज, सम्यक्र मति-श्रुतज्ञान है १०२ 
२३. स्वभाव क्‍या है ? १०२ 
२४. उपादान कारण के आधीन कार्य होता है १०२ 
२५ बन्ध कारण के प्रतिपक्षी का प्रमाण १०२ 
२६ सयत के कितने गुणस्थान हैं ? १०३ 
२७ त्रण मूढता १०७ 
२८ तत्वज्ञान से परम श्रेय होता है १०६९ 
(अ) द्वादशाग का नाम आत्मा है १११ 
२६ क्या सम्यग्द्शन सयम का अश है ”? ११३ 
प्रकरण तीसरा 
१. सम्यक्त्व की व्याख्या ११४ 
२ सम्यकत्व की उत्पत्ति ही मोक्ष का कारण है ११४ 
३. सम्यक्त्व का प्रत्तिपक्षी मिथ्यात्व भाव है ११४७ 
४ ४ से १४वें भुणस्थान तक सम्यक्त्व समान है ११४ 
५. सम्यक्‍त्व गुणी भूत श्रद्धा आत्मा स्वरूप की प्राप्ति ११४ 
६. क्षायिक की अपेक्षा क्षायोपद्ष मिक सम्यक्त्व सुलभ है ११४ 
७. मिथ्यात्व आदि जीवत्व नही है, मगल तो जीव ही है. ११४ 
८ सम्यक्त्व प्राप्त करने वालो ने सन्‍्मार्ग ग्रहण किया है. ११५ 
€. सम्यक्त्व का फल निश्चयचा रित्र है और निदचयचारित्र 


का फल केवलज्ञान-सिद्धदशा है ११५ 
१० मिथ्यात्व अनादि है इसलिए वह नित्य नही होता ११५ 
११ सम्यरदृष्टि को श्रद्धा होती है अज्ञानी को श्रद्धा नही 


होती है ११५ 
१२ सम्यक्ादृष्टि अबन्धक है ११५ 
१३ द्रव्यानुयोग और करणानुयोग का समन्वय ११६ 
१४. श्री घवला में अबन्ध का कथन क्या किया है ? ११६ 
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विषय पृष्ठ 
क्या सर्वे सम्यग्दृष्टियो की स्वभावरूप अवस्था होती है. ११६ 


निश्चय सम्यक्त्व ४ से १४वें तक सर्व को समान है ११७ 
» मेरु समानादि परमागम के अभ्यास से सम्यग्दर्शन ११७ 
सम्यग्दर्शन रत्नगिरि का शिखर है ११७ 
. सम्यरदृष्टि शुद्ध है वही निर्वाण को प्राप्त होता है ११७ 
श्रेष्ठतर उपदेश, जन्म-मरण का नाश करने वाला है ११७ 
, धर्मों मे सम्यग्दशंन अधिक है ११७ 
» प्रथम श्रावक को क्या करना ११७ 
, सम्यक्त्व अमृुल्य मणी के समान है श्श्८ 
. सम्यक्त्व का माहात्म्य श्श्८ 
. सम्यग्दर्शन आत्मा मे स्थिति इसलिए आत्मा ही शरण है ११८ 
आत्मा ही धरण है उप्तका क्या कारण है ? श्श्८ 
आत्मा ही शरण है क्योंकि वह भरूताथ है श्श्८ 
, शुद्ध का क्‍या अर्थ है ? ११९६ 
आत्माश्रित निरचय-परा श्रित व्यवहार ११६ 
, पराश्रय बन्ध--आत्माश्षित-मोक्ष होता है ११९ 


, कया शुद्ध आत्मा ही दर्शन हैं ? ११६ 
, शुद्ध आत्मा ही दर्शन है क्योकि वह आत्मा के आश्रय से है १२० 
, जीव का स्वभाव एक देश रहने मे कोई विरोध नही. १२० 
, सम्यकत्व प्रकृति का उदय होने पर जीव को गुणी भूत की 


श्रद्धा होती है हि १२० 

तीनो सम्यक्त्व में सम्यकत्व का एकत्वपना हैं १२० 
, क्षायोपशमिक क्षायिक की अपेक्षा सुलभ हैं १२१ 

ज्ञान सारभूत है उसकी अपेक्षा श्रद्धा सार है १२१ 
, सम्यक्त्व को महिमा क्योकि उससे ज्ञान की प्राप्ति होती 

हे १२१ 

अर योर में सम्यवत्य की महिमा १२१ 


फर्म 
४० 


४९. 
. तिर्यचों मे सम्यक्त्व समान है 


४३ 
४४ 
है 


न छ रिउईडी छ+,क #द <€ जय -+त ७ 


जा >> 


( ७। 


विषय ु 
सम्यक्त्व की महिमा से कर्म नही बधता है 
श्रद्धान का बल क्‍या है ? 


सम्यग्दर्शन अर्घ है 

सम्यग्दर्शन पूजा है 

सम्यग्दृष्टि नमस्कार के योग्य है 
सम्परदृष्टि कहा जानता है 


प्रकरण चौथा 


नि३चय व्यवहार सम्यग्ददंन का स्पष्टीकरण 
साधक अन्तरात्मा को एक साथ साधक-वाधक है 
भूमिकानुस्तार निशचय व्यवहार की व्यारुया क्‍या है 


. ज्ञानी के व्यवहार मे विपरीतपना नही होता है 


व्यवहार सम्यर्दर्शन किप्तको होता है 

व्यवहार सम्यक्त्व क्‍या है ? 

व्यवहार मोक्षमार्ग क्या है ? 

विपरीत जभिनिवेश रहित ही सम्यकत्व है 
प्रवचनसार गाथा १५७ में निश्चय व्यवहार क्‍या है 
सम्यक्त्व चौथे से १४वें तक बतलाया है 

सम्यरदृष्टि क। किसो समय भशुभभाव भी होता है 
उस सभ्य व्यवहार सम्यक्त्व का क्या हुआ ? 
सातवें गुणस्थान के बाद व्यवहारसम्यक्त्व क्यो नही 
होता ? 

अन्तरात्मा बहिरात्मा परमात्मा का स्वरूप 

४-५-६ गुणस्थानो मे निश्चय के साथ व्यवहार होता है 
शुद्धनय के जानने से ही सम्यक्त्व होता है 
सम्यरदर्क्षतन प्राप्ति के विता व्यवहार होता ही नही 
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१२३ 
१२४ 
१२५ 
१२४ 
१२६ 
१२६ 
१२६ 
१२७ 
१२७ 
१्र८ 


१२६ 
१२६ 
१३०, 
१३० 

१३० 


(८) 


कम विषय बह 
प्रकरण पाँचवा 


१. घर्म का मूल क्या है ? १३२ 
२ मभनाक (अल्प) चारित्र धर्म है ? १३५ 
३ धर्म की व्याख्या वया-यया है ? १३७ 
४. चारित्र की व्यास्या क्या-क्या है ? १३८ 
५ मोक्ष १४० 
६ पुण्य अर्थात शुभभाव १४२ 
७ सोह और अनुभव श्थप्र्‌ 
प८घ आत्मा का अनुभव किस गुणस्थान मे होता है ? १४६ 
8. शुद्ध आत्मा मे ही प्रवृत्ति करना योग्य है १४७ 
१० राग के आलम्बन के विना वीतराग का मार्ग है १४८ 


१५९ आत्महित के लिए प्रयोजन भूत का का क्या-क्या हैं 9८8 
१२. कभी सम्यर्ददंनादि को बध का कारण और कही शुभभावों 


को--मोक्ष का कारण ऐसा क्यो ? १५० 

१३ व्यवहार मोक्षपार्ग कसे प्राप्त किया जावे ? १५१ 

१४ निश्चय-व्यवहार का साध्य-साधकपना किस प्रकार है. १५१ 

१५ द्रव्यलिगी को मोक्षमार्ग क्यो नही है ” १५२ 

१६ द्र॒व्यलगी को निश्चय रम्नत्रय प्रकट क्यो नही होता ? १५२ 

१७ व्यवहार-निश्चय का सार १५३ 
प्रकरण छठा 


निशचय-व्यवहारनयाभासावलस्बी फा स्वरूप 


निरचय-व्यवहार को समझने की क्या आवश्यकता है १्प्र्८ 
९ निदचय व्यवहार का स्पष्टीकरण १५६ 
स्थूल मिथ्यात्व, सूक्ष्म मिथ्यात्व क्या है ” १५६ 
१५६ 


निश्चय व्यवहार का लक्षण क्या है ” 


(६) 


क्रम द्रिषय पृष्ठ 
यथार्थ का नाम निश्चय, उपचार का पाम व्यवहार को 

किस-किस प्रकार जानना चाहिए १५६ 

उभयाभासी किसे कहते है १५६ 

मिश्चया भासी किसे कहते है १५६ 

व्यवहाराभासी किसे कहते है १६१ 

२. वीतराग भाव ही मोक्षमा्ग है १६४ से १६८ तक 


निरम्मित्ति व सहचारी इन दो का तात्पये 
क्या सम्यग्दशेन दो प्रकार के हैं 
मिम्चय-व्यवहार के विषय मे चरणा योग क्या बताता है 
३ शुद्धि प्रगठ करने योग्य उपादेय, अशुद्धि अश हैय है १६८ से १७० 
चौथे-पाँचवें, छठे मे हेय-उपादेयपना 
४ उभयभासी को खोटी मान्यता का स्पष्टीकरण १७० से १७६ 
: शुद्धपने मे कितने अर्थ है। 
तीसरी भूल का स्पष्टीकरण १७६ से १८९ तक 
निदचय का भिद्चय-व्यवहार का व्यवहार श्रद्धान क्या है ? 
प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन नही है। 
६ १३८ से १६२ तक के प्रइनोत्तर याद करने योग्य १८६ से १६६ 
प्‌० जी ने निश्चय-व्यवहार के लिये क्या बताया है ? 
दूसरे आचार्यों ने निवंचय-व्यवहार क्या बताया है ? 
कुन्द कुन्द ने निश्चय-व्यवहार में क्या बताया है 
७ संयोग रुप निदचय-व्यवहार नौ वोलो १६६ से १६६ तक 
मनुष्य जीव पर निदचय-व्यवहार क्‍या है 
८ सैयोग रुप निदचय-व्यवहार का विशेष स्पष्टीकरण १६९६ से २०६ 
& कारण-कार्य का सात बोलो से २०६ से २१० तक 


त6: #50009५ & है 2300 7 कतार 


( १० ) 


क्र विषय पृष्ठ 
१० भेद-अभेद का स्पष्टीकरण २१० से २१२ तक 


११ भेद-अभेद नौ बोलो द्वारा स्पष्टीकरण २१२ से २१६ तक 
ज्ञान वाला जांव है--निरचय-व्यवहार 


१२ भेद-अभेद का विशेष स्पष्टीकरण २१६ से २२२ तक 
१३ निरचय व्यवहार मोक्षमार्ग का स्पष्टता २२२ से २२९ तक 
चौथे-पांचवे-छठे मे निमित्ति-नेमित्तिक 


तिश्तय-व्यवहार के विषय मे क्या बताया है 
१४ निरचय-व्यवहार मोक्षमार्ग के नौ बोल २३० से २३३ तक 
१४. मुनिपने पर निशचय-व्यवहार २३२ से २३६ तक 
१६, व्यवहारनय कार्यकारी कब ? २३६ से २४६ तक 
उदासीनता का क्‍या अर्थ है 
१७ मोक्षमार्ग पृष्ठ २४७ से २५७ तक का विशेष २४६ से २६३ तक 
ब्रत-शीलादि घसार का ही कारण है 
हद्ध-अशुद्ध भावो मे हेय उपादेयपना 
उभयाभासी का निश्चय रत्नत्रय क्‍या है 
उभयाभासी का व्यवहार रत्नत्रय क्‍या है 
हशमभावो के विषय से कलश १०० से ११२ तक 
अवद्य जानने योग्य क्‍या है 
१८ एकान्त व्यवहाराभासी के ११ प्रश्नोत्त २६३ से २६५ तक 
१९ उभयाभासी की प्रवृत्ति का विशेषपना २६५ से २८४ तक 
तीन प्रकार के निरचय-व्यवहार कया हैं र्प४ड 
पाँच लब्धियाँ का प्रकरण सातर्वा २८६ से २९४ तक 
क्षयोपशम लब्धि क्‍या है ? 
विशुद्ध लब्धि क्या है ” 
देशना लब्धि क्‍या है ? 
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विषय पृष्ठ 
प्रायोग्य लब्धि क्या है ? 
कारण लब्धि किपको होती है ? 
अघ करण क्‍या है ? 
अपूर्य करण क्‍या है ? 
अनिवृत्ति करण क्‍या है ? 
कातिकेय स्वामी ने ३२१ व ३२२ में क्‍या बताया है ? २९४ 


सामान्‍य विशेष से क्या सिद्ध होता है-- २६४, 
द्रव्यदृष्टि का अभ्यास कतेंव्य है-- २६६ 
अस्रवतत्व २९७ से ३०० ता 
बचतत्व ३०० से ३०४३ तक 
सबरतत्व ३०३ से ३०६ तक 
निर्जरातत्व ३०६ से ३०६ तक 
भोक्ष तत्व ३१० से ३४३ तक 
लघु द्रव्य सम्रह ३१४ से ३१८ तक 


(नेमी चन्द्र आचाये देव कृत ) 
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करते है तथा मिथ्यात्व की पुष्टि करके चारो गतियों मे घूमते हुए 
निगोद चले जाते है । 


प्रशत ६--प्रथम किन-क्िन पाच बातो का निर्णय करके शास्त्रा- 
भ्यास करे तो कल्याण का अ्रवकाश है ? 

उत्तर--( १) व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध एक द्रव्य का उसका पयौय 
मे ही होता है, दो द्वव्यों मे व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध कभी भी नहीं 
होता हैं। (२) अज्ञानी का व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध शुभाशुभ विकारी- 
भावो के साथ कहो तो कहो, परन्तु पर द्वव्यो के साथ तथा द्रव्यकर्मों 
के साथ तो व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध किसी भी अपेक्षा नहीं है। (३) 
ज्ञानी का शुद्ध भावो के साथ व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध है। (४) मैं 
आत्मा व्यापक और शुद्धभाव मेरा व्याप्य है। ऐसे विकल्पो मे भी 
रहेगा तो घर्म की प्राप्ति नही होगी । (५) मै अनादिअनन्त ज्ञायक 
एकरूप भगवान हूँ और मेरी पर्याय मे मू्खेता के कारण एक-एक 
समय का बहिरात्मपना चला आ रहा है ऐसा जाने-माने तो तुरन्त 
बहिरात्मपने का अभाव होकर अन्‍्तरात्मा बन जाता है। इन पाँच 
बातो का निर्णय करके शास्त्राभ्यास करे तो कल्याण का अवकाश है । 

प्रघत ७--शधागन के प्रत्येक वाक्य का सर्म जानने के लिए क्या- 
क्या जानकर स्वाध्याय करें ? 

उत्तर--चारो अनुयोगो के प्रत्येक वाक्य मे (१) शब्दार्थ, (२) 
नयाथें, (३ मतार्थ, (४) आगमार्थ और (५) भावार्थ निकालकर 
स्वाध्याय करने से जैनधर्म के रहस्य का मर्मी बत जाता है। 


प्रश्त ८--शब्दार्थ क्या है ? 

उत्तर--प्रकरण अनुसार वाक्य या शब्द का योग्य अर्थ समभना 
णब्दार्थ है । 

प्रदत €--नयार्थ क्‍या है ? 

उत्तर--किस नयका वाक्य है ? उसमे भेद-निमित्तादि का उपचार 
बताने वाले व्यवहारतय का कथन है या वस्तुस्वरूप बतलाने वाले 
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निशचयनय का कथन है--उसका निर्णय करके अर्थ करना वह 
तयाथे है । 

प्रइन १०--मतार्थ क्‍या है ? 

उत्तर--वस्तुस्वरूप से विपरीत ऐसे किस मत का (साख्य- 
बौद्धादिक) का खण्डन करता है। और स्यादवाद मत का मण्डन 
करता है--इस प्रकार शास्त्र का कथन समझना वह मतार्थ है । 

प्रदत ११-आगसार्थ क्‍या है * 

उत्तर--सिद्धान्त अनुसार जो अर्थ प्रसिद्ध हो तदनुसार अर्थ करना 
वह आगमाये है 

प्रथन १९--भावार्थ क्या है ? 

उत्तर--शास्त्र कथन का तातयें--साराश, हेय उपादेयरूप 
प्रयोजन क्या है ”? उसे जो वतलाये बह भावार्थ है। जैसे--निरजन 
ज्ञानमयी निज परमात्म द्रव्य ही उपादेय है, इसके सिवाय निमित्त 
अथवा किसी भी प्रकार का राग उपादेय नहीं है। यह कथन का 
भावार्थ है । 

फ़इल १३-पदार्थों का स्वरूप सीदे-सादे शब्द मे बण है, जिनके 
छद्धान-ज्ञान से सम्पूर्ण दु ख का श्रभाव हो जाता है ? 

उत्तर--“जीव अनन्त, पुदूगल अनन्ताननन्‍्त, धर्मं-अधमे-आकाश 
एक-एक और लोक प्रमाण असँख्यात काल द्रव्य हैं । प्रत्येक द्रव्य मे 
अनन्त-अनन्त गुण हैं। प्रत्येक द्वव्य के प्रत्येक गुण मे एक ही समय मे 
एक पर्याय का व्यय, एक पर्याय का उत्पाद और गुण ध्रौव्य रहता 
है। ऐसा प्रत्येक द्रव्य के प्रत्येक ग्रुण मे हो चुका है, हो रहा है 
ओौर होता रहेगा ।” इसके श्रद्धान-ज्ञान से सम्पूर्ण दु छ का अभाव 
जिनागम में बताया है। 

प्रइन् १४--फरिसके सप्तागम मे रहुकर तत्त्व का अभ्यास करना 


चाहिए और किसके समागम मे रहकर तत्त्व का श्रभ्यास कभी नहीं 
झरना घाहिए ? 
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उत्तर--ज्ञानियो के समागम में रहकर ही तत्त्व अभ्यास करना 
चाहिए और अज्ञानियों के समागम में रहकर तत्त्व अभ्यास कभी भी 
नही करना चाहिए । 


प्रदव १५--सोक्ष मार्ग प्रकाशक से 'ज्ञानियो के समागम मे तत्त्द 
झ्रभ्यास करता श्रौर प्रज्ञानियो के समागम से रहकर तत्त्व श्रभ्यास 
नहीं करता ऐसा फही लिखा है ? 

| उत्तर--प्रथम अध्याय पृष्ठ १७ में लिखा है कि “विशेष गुणो के 

घारी वकक्‍ता का सयोग मिले तो बहुत भला है ही और न मिले तो 
श्रद्धानादिक ग्रुणो के धारी वक्‍ताओ के मुख से ही शास्त्र सुतना । इस 
प्रकार के गुणो के घारक मुनि अथवा श्रावक सम्यग्दृष्टि उनके मुख 
से तो शास्त्र सुनना योग्य है और पद्धति बुद्धि से अथवा शास्त्र सुनने 
के लोभ से श्रद्धानादि युण रहित पापी पुरुषो के मुख से शास्त्र सुनना 
उचित नही है ।” 

प्रइदन १६--पाहुड़ दोहा मे “किसका सहवास नहीं करना चाहिए” 
ऐसा कहा लिखा है ” 

उत्तर--पाहुड दोहा बीस मे लिखा है कि “विष भला, विषधर 
सर्प भला, अग्नि या बनवास का सेवन भी भला, परन्तु जिनधर्म से 
विमुख ऐसे मिथ्यात्वियों का सहवास भला नही ।” 

प्रदणन १७--अ्रपना भला चाहने वाले को कौन-कौन सी सात बातो 
फा निर्णय करना चाहिये ? 

उत्तर-- (१) सम्यग्दशैन से ही धमम का प्रारम्भ होता है। (२) 
सम्यग्दर्शन प्राप्त किए बिना किसी भी जीव को सच्चे व्रत, सामायिक 
प्रतिक्रमण, तप, प्रत्याख्यानादि नहीं होते, क्योकि वह क्रिया प्रथम 
पाचवे गुणस्थान मे शुभभावरूप से होती है। (3) शुभभाव ज्ञानी 
और अज्ञानी दोनो को होते हैं । किन्तु अज्ञानी उससे धर्म होगा, हित 
होगा ऐसा मानता है। ज्ञानी की दृष्टि मे हेय होने से वह उससे 
कदापि हितरूप घ॒र्मं का होना नहीं मानता है ॥ (४) ऐसा नहीं 
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समझना कि धर्मी को शुभभाव होता ही नही, किन्तु वह शुभभाव को 
धर्म अथवा उससे क्रमश” घर्मं होगा--ऐसा नहों मानता, क्योंकि 
अनन्त वीतराग देवो ने उसे बन्ध का कारण कहा है । (५) एक द्रव्य 
दूसरे द्रव्य का कुछ कर नही सकता, उसे परिणमित नहीं कर सकता, 
श्रेरणा नही कर सकता, लाभ-हानि नहीं कर सकता; उस पर प्रभाव 
नही डाल सकता, उसकी सहायता या उपकार नही कर सकता, उसे 
मार-जिला नही सकता, ऐसी प्रत्येक द्रव्य-गुण-पर्याय की सम्पूर्ण 
स्वतन्त्रता अनन्त ज्ञानियों ने पुकार-पुकार कर कही है । (६) जिन- 
भत मे तो ऐसा परिपाटी है कि प्रथम सम्यक्त्व और फिर ब्रतादि होते 
है । वह सम्यकत्व स्व-परका श्रद्धान होने पर होता है तथा वह श्रद्धान' 
द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने से होता है । इसलिए प्रथम द्रव्यानुयोग 
के अनुसार श्रद्धान करके सम्यरदुष्टि बनना चाहिए। (७) पहले 
गुणस्थान मे जिज्ञासु जीवो को शास्त्राभ्यास, अध्ययन-मनन, ज्ञानी 
पुरुषो का घर्मोपदेश-श्रवण, निरन्तर उनका समागम, देवदर्शन, पूजा, 
भक्तिदान आदि शुभभाव होते हैं। किन्तु पहले गुणस्थान में सच्चे 
श्रत, तप आदि नही होते हैं । 


प्रन्‍्त १८--उभयाभासी के दोनो नयो का ग्रहण भी मिथ्या 
बतला दिया तो वह क्या करे ? (दोनो नयो को किस प्रकार समझें ? ) 

उत्तर--निश्चयनय से जो निरुषण किया हो उसे तो सत्यार्थे 
मानकर उसका श्रद्धात अगीकार करना और व्यवहारनय से जो निरु३ 
पण किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडता । 


प्रदत्त १९--व्यवहारतय का त्याग करके नि३वयनय को श्रंगीकार 
करने का झादेश कहीं भगवान श्रमृतचन्द्राचार्य ने दिया है ? 

उत्तर--हा, दिया है । समयसार कलश १७३ मे आदेद्य दिया है 
कि “सर्वे ही हिसादि व अहिसादि मे अध्यवसाय है स्लो समस्त ही 
छोडना--ऐसा जिनदेवों ने कहा है । अमृतचन्द्राचार्य कहते हैं कि-- 
इसलिये मैं ऐसा मानता हूं कि जो पराश्चित व्यवहार है सो सर्व ही 
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छुडाया है तो फिर सन्तपुरुष एक परम त्रिकाली ज्ञायक निश्चय ही 
को अगोकार करके शुद्धश्नानवधनरूप निज महिमा में स्थिति क्‍यों नहीं' 
करते ? ऐसा कहकर आचार्य भगवान ने खेद प्रकट किया है। 

प्रन्‍त्त २०--निरचयनय को अ्रगीकार करते श्र व्यवहारनय के 
त्याग के विषय में भगवान कुन्द-कुन्द आचार्य ने मोक्षप्राभत गायों 
३१ मे क्या कहा है ? 

उत्तर--जां व्यवहार की श्रद्धा छोडता है वह योगी अपने मात्म 
काय में जागता है तथा जो व्यवहार में जागता है वह अपने कायें में 
सोता है । इसलिए व्यवहारनय का श्रद्धान छोड कर निश्चयनय का 
श्रद्धान करना योग्य है। यही बात समाधितन्‍्त्र गाथा ७८ में भगवान 
पूज्यपाद आचार्य ने बताई है । 

प्रशन २१-व्यवहारनतय का अद्धान छोड़कर निए्चयनय का 
श्रद्धात करना क्यो योग्य है ? 


उत्तर-व्यवहारनय (१) स्वद्नव्य, परद्रव्य को (२) तथा उनके 
भावों को (३) तथा कारण-कार्यादि को, किसी को किसी मे मिला 
क्र निरूपण करता है। सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है 
इसलिए उसका त्याग करना चाहिए और निश्चयनय उन्ही का यथा- 
वत निरूपण करता है। तथा किसी को किसी मे नही मिलाता और 
ऐसे ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है। इसलिये उसका श्रद्धान करनाः 
चाहिए। ह 

प्रदव २२--आप कहते हो कि व्यवहारनय के श्रद्धान से मिथ्यात्कः 
होता है इसलिए उसका त्याग करता श्लौर निश्चयनय के अद्धान से 
सम्यक्त्व होता है इसलिए उसका अभ्रद्धान करना । परन्तु जिनसार्ग मे: 
दोनों नयो का ग्रहण करना कहा है। उसका क्‍या कारण है ? 


उत्तर-जिनमार्ग मे कही तो निश्चयनय की मुख्यता लिये 
व्याख्यान है, उसे तो सत्यार्थ ऐसे ही है'--ऐसा जानना तथा कही 
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व्यवहारनय की मुख्यता लिये व्याख्यान है। उसे “ऐसे है नहो, 
निमित्तादि की अपेक्षा उपचार किया है --ऐसा जानना । इस प्रकार 
जानने का नाम ही दोनी तयो का ग्रहण है । 


प्रन्‍लत २३--कुछ सनीषी ऐसा कहते हैं कि “ऐसे भी है झौर ऐसे 
भी है” इस प्रकार दोनो नयो का ग्रहण करना चाहि्रे; क्या उन 
महानुभावों का कहना गलत है ? 


उत्तर--हा, बिल्कुल गलत है, क्योकि उन्हें जिनेन्द्र भगवान की 
आज्ञा का पता नही है तथा दोनो नयो के व्याख्यान को समान 
सत्या्थ जानकर “ऐसे भी है और ऐसे भी है” इस प्रकार भ्रमरूप 
प्रवत्तेत से तो दोनो नयो का ग्रहण करना नही कहा है । 

प्रन्‍्त २४--व्यवहारनय श्रसत्याथे है। तो उसका उपदेश 


जिनमार्ग से किसलिय दिया ? एक माज्न निदचयनय ही दंग तिरूपण 
करना था। 


उत्तर-ऐसा ही तर्के समयसार में किया है। वहाँ यह उत्तर 
दिया है--जिस प्रकार म्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा बिना बर्थ ग्रहण 
कराने मे कोई समर्थ नही है, उसी प्रकार व्यवहार के बिना 
(ससार में ससारी भाषा बिना) परमार्थ का उपदेश अशकक्‍्य है। इस 
लिये व्यवहार का उपदेश है। इस प्रकार निश्चय का ज्ञान कराने के 
लिये व्यवहार द्वारा उपदेश देते है। व्यवहारनय है, उसका विषय 
भी है, परन्तु वह अगीकार करने योग्य नही है। 

प्रन्‍तत २४५--व्यवहार बिना निएचय का उपदेझश केसे नहों होता 
है। इसके पहले प्रकार को समभाइए ? 

उत्तर--नि३चय से आत्मा पर द्रव्यो से भिन्‍न स्वभावों से अभिन्‍न 
स्वयसिद्ध वस्तु है। उसे जो नहीं पहचानते उनसे इसी प्रकार 
कहते रहे तब तो वे समझ नहीं पाये। इसलिये उनको व्यव- 
हारनय से शरीरादिक पर द्रव्यो की सापेक्षता द्वारा नर-नारक 
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पृथ्वीकायादिकरूप जीव के विशेष किये, तब मनुष्य जीव है, नारको 
जीव है । इत्यादि प्रकार सहित उन्हे जीव की पहचान हुई । इस प्रक्रार 
व्यवहार बिना (शरीर के सयोग बिना) निश्चय के (आत्मा के) 
उपदेश का न हो ना जानना । 

प्रहत २६- प्रश्न २५ में व्यवहारनतय से शरीरादिक सहित जीव 
की पहचान कराई तब ऐसे व्यवहारनय को कंसे श्रंगीकार नही करना 
चाहिए ? सो समभाइए। 

उत्तर--व्यवहारनय से नर-नारक आदि पर्णय ही को जीव कहा 
सो पर्याय ही को जीव नही मान लेना | वर्तमान पर्याय तो जीव- 
पुदूगल के सयोगरूप है | वहा निश्चय से जीव द्रव्य भिन्‍न है--उस ही 
को जीव मानना । जीव के सयोग से शरीरादिक को भी उपचार से 
जीव कहा सो कथनमात्र ही है। परमार्थ से शरीरादिक जीव होते 
नही, ऐसा ही श्रद्धघात करना। इस प्रकार व्यवह्ररय (शरीरादि 
वाला जीव) अगीकार करने योग्य नही है। 

प्रदत २७--व्यवहार बिता (भेद बिता) निश्चय का (अभेद 
आत्मा का) उपदेश कैसे नहीं होता ? इस दूसरे प्रकार को 
समभाइये । 

उत्तर--निश्चय से आत्मा अभेद वस्तु है। उसे जो नही पहचानते 
उनसे इसी प्रकार कहते रहे तो वे कुछ समझ नही पाये । तब उनको 
अभेद वस्तु मे भेद उत्पन्त करके ज्ञान-दर्शंनादि युण-पर्यायरूप जीव 
के विशेष किये। तब जानमे वाला जीव है, देखने वाला जीव है। 
इत्यादि प्रकार सहित जीव की पहचान हुई | इस प्रकार भेद बिता 
अभेद के उपदेश का न होना जानना | 

प्रदत २८--प्रश्त २७ से व्यवहारतय से ज्ञान-दर्दान भेद द्वारा जीव 
को पहचान कराई । तब ऐसे भेदरूप व्यवहारनय को कंसे श्रमोकार 
नहीं करना चाहिये ? सो समफ्लाइये । 

उत्तर--अभेद आत्मा मे ज्ञान-दर्शनादि भेद किये सो उन्हे भेद 
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रूप ही नही मान लेना क्योकि भेद तो समझाने के अर्थ किये है। 
निश्चय से आत्मा अभेद ही है । उस ही को जीववस्तु मानना । सज्ञा- 
सख्या-लक्षण आदि से भेद कहें सो कथन मात्र ही है। परमार्थे से 
द्रव्यगुण भिन्‍न-भिन्‍न नहों है, ऐसा ही श्रद्धाव करता। इस प्रकार 
भेदरूप व्यवहारनय अगीकार करने योग्य नही है । 


प्रझनत २९--व्यवहार बिता निश्चय का उपदेश कंसे नहीं होता ? 
इसके तीसरे प्रकार को समभाइये। 


उत्तर--निश्चय से वीतराग भाव मोक्षमागं है। उसे जो नहीं 
पहचानते उनको ऐसे ही कहते रहे तो वे कुछ समझ नही पाये । तब 
उनको तत्त्व श्रद्धान ज्ञानपूर्वक, परद्रव्य के निमित्त मिटने की सापेक्षता 
द्वारा व्यवहारनय से ब्रत-शील-सयमादि को बीतराग भाव के विशेष 
बतलाये तब उन्हे वीतरागभाव की पहचान हुई । इस प्रकार 
व्यवहार बिता निश्चय मोक्ष मार्ग के उपदेश का न होना जानना । 


प्रघन ३०--प्रइन २६ में व्यवहारनय से मोक्ष मार्ग को पहचान 
कराई । तब ऐसे व्यवहारनय को कंसे श्रंगीकार नही करना चाहिये ? 
सो समझाइए । 

उत्तर-परद्रव्य का निमित्त मिलने की अपेक्षा से ब्रत-शील- 
सयमादिक को मोक्षमार्ग कहा। सो इन्ही को मोक्षमागं नहीं मान 
लेना, क्योकि (१) परद्वव्य का ग्रहण-त्याग आत्मा के हो तो आत्मा 
परद्रव्य का कर्ता-हर्ता हो जावे । परन्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्य के 
आधीन नही है। (२) इसलिए आत्मा अपने जो रागादिक भाव हैं, 
उन्हें छोडकर वीतरागी होता है । (३) इसलिए निश्चय से वीतराग 
भाव ही मोक्षमार्ग है। (४) वीतराग भावों के और ब्रतादिक 
के कदाचित कार्य-कारणपना (निमित्त-नैमित्तकपना) है, इसलिए, 
ब्रतादि को मोक्षमार्ग कहे सो कथनमात्र ही है। परमार्थ से बाह्यत्रिया 
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सोक्षमार्ग नही है--ऐसा ही श्रद्धान करना। इस प्रकार व्यवहारनय 
अगीकार करने योग्य नही है, ऐसा जानना । 


प्रन्‍्त ३१--जो जीव व्यवहारतय के कथन को ही सच्चा मान 
लेता है उसे जिनवाणी मे किन-किन नासो से सम्बोधन किया है ? 


उत्तर--( १) पुरुषार्थ सिद्धयुपाय गाथा ६ में कहा है कि “तस्य 
देशना नास्ति”। (२) समयसार कलश ५४ मे कहा है कि “अज्ञान- 
भोह अन्चकार है उसका सुलटना दुनिवार है”। (३) प्रवचनसार 
गाथा ५५ मे कहा है कि “वह पद-पद पर धोखा खाता है” । (४) 
आत्मावलोकन मे कहा है कि “यह उसका हरामजादीपना है”। 
इत्यादि सब श्ञास्त्रो मे मूर्ख आदि नामों से सम्बोधन कि 

प्र ३९-परमागस के असमुल्य ११ सिद्धान्त क्या-क्या हैं, जो 
मोक्षार्थो को सदा स्मरण रखना चाहिए और वे जिनवाणी में कहाँ- 
कहाँ बतलाये हैं ? 


उत्तर-- (१) एक द्रव्य दूसरे द्रव्य को स्पर्ण नहीं करता है। 
[समयसार गाथा ३] (२) प्रत्येक द्रव्य की प्रत्येक पर्याय ऋ्रमबद्ध हीं 
होती है। [समयसार गाथा ३०८ से ३११ तक] (३) उत्पाद, उत्पाद 
से है व्यय या श्रूव से नही है। [प्रवचनसार गाथा १०१] (४) 
प्रत्येक पर्याय अपने जन्मक्षण मे ही होती है। [प्रवचनसार गाथा 
१०२] (५) उत्पाद अपने षटकारक के परिणमन से ही होता है 
[फ्चास्तिकाय गाथा ६२] (६) पर्याय और ध्र्‌ व के प्रदेश भिन्न-भिन्न 
है । समयसार गाथा १८१ से १८३ तक] (७) भाव शक्ति के कारण 
पर्याय होती ही है, करनी पडती नहीं। [समयसार ३३वीं शक्ति] 
८) निज भूतार्थ स्वभाव के आश्रय से ही सम्यर्दशेन होता है। 
_ समयसार गाथा ११] (€) चारो अनुयोगो का तात्पये मात्र वीत- 
रागता है। [ पचास्तिकाय गाथा १७२] . (१०) स्वद्गव्य मे भी द्रव्य 
गुण-पर्याय का भेद विचारना वह अन्यवशपणा है। [नियमसाय 
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'३४५] (११) ध्व का आलम्बन है वेदन नहीं है और पर्याय का 
ल्ेदन है, परन्तु आलम्बन नहीं है। 
प्रदव ३३--पर्याय का सच्चा कारण कौन है और कोन नहीं है? 
उत्तर--पर्याय का कारण उस समय पर्याय को योग्यता है। 
वास्तव में पर्याय की एक समय की सत्ता ही पर्याय का सच्चा कारण 
है। [अ] पर्याय का कारण पर तो हो ही नहीं सकता है, क्योंकि 
परका तो द्रव्य क्षेत्रवकाल-भाव परथक-पृथक हैं। [आ] पर्याय का 
कारण त्रिकालोी द्रव्य भो नहो हो सकता है क्योकि पर्याय एक समय 
की है यदि त्रिकाली कारण हो ती पर्याय भी त्रिकाल होनी चाहिए 
सो है नही । [इ] पर्याय का कारण अनन्तर पूर्व क्षणवर्ती पर्याय भी 
नहीं हो सकती है क्योकि अभाव में से भाव की उत्पत्ति नहीं हो 
'सकती है । इसलिए यह सिद्ध होता है कि पर्याय का सच्चा कारण 
उस समय पर्याय को योग्यता ही है । 


प्रझन २४ -सुझ निज आत्सा फा स्वद्रज्य-परद्रव्य क्या-क्या है, 
भजिसके जानने-सानने से चारो गतियो का अभाव हो जाबे ? 


उत्तर--( १) स्वद्गव्य अर्थात निविकल्प मात्र वस्तु. परद्रव्य 
अर्थात सविकल्प भेद कल्पना, (२) स्वक्षेत्र अर्थात आधार मात्र 
चस्तु का प्रदेश, पर क्षेत्र अर्थात प्रदेशो मे भेद पडना (३) स्वकाल 
अर्थात वस्तुमात्र की मूल अवस्था, परकाल अर्थात एक समय की 
पर्याय, (४) स्वभाव अर्थात वस्तु के मूल की सहज शक्ति, परभाव 
अर्थात्त गुणभेद करना । [समयसार कलश २५२] 

प्रन्‍ ३४५--फिस कारण से सम्पक्त्व का अधिकारों बन सकता 
है और किस कारण से सम्यक्त्व का अधिकारी नहीं बन सकता ? 

उत्तर-देखो । तत्त्व विचार की महिमा तत्त्व विचार रहित 
देवादिक को प्रतीति करे, बहुत शास्त्रों का अभ्यास करे, ब्रतादि.पालि., 
पत्पश्चरणादि करे, उसको तो सम्यक्त्व होते का अधिकार च- 
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तत्त्व विचार वाला इनके बिना भी सम्यवत्व का अधिकारी होता है / 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २६०] 

प्रघन ३६- जीव का कर्तव्य क्या है ? 

उत्तर--जीव का कर्तव्य तो तत्त्व निर्णय का अभ्यास ही है इसी 
से दर्शन मोह का उपशम तो स्वयमेव होता है उसमे (दर्शनमोह के 
उपशम मे) जीव का कत्तेव्य कुछ नही है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ 
३१४] 

प्रश्न ३७-- जिनधर्स की परिपाटी क्‍या है ? 


उत्तर--जिनमत भे तो ऐसी परिपाटी है कि प्रथम सम्यवत्व होता 
है फिर ब्रतादि होते है | सम्यकत्व तो स्व-पर का श्रद्धान होने पर 
होता है, तथा वह श्रद्धान द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने से होता है । 
इसलिए प्रथम द्रव्य-गुण पर्याय का अ+यास करके सम्यग्दृष्टि बनना 
प्रत्येक भव्य जीव का परम कर्तव्य है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ २६३] 
प्रश्न ३८-- किन-क्विन॒प्रस्थों का अभ्यास करे तो एक मृतार्य 
स्वभाव का आभअय बन सके ? 
उत्तर- मोक्षमार्ग प्रकाशक व जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्नमाला के 
सात भागो का सूक्ष्मरीति से अभ्यास करे तो भृतार्थ स्वभाव का 
आश्रय लेना बने । 
प्रदन ३६- मोक्ष मार्ग प्रकाशक व जब सिद्धाँत प्रवेश रत्वमाला 
में बया-वया विषय बताया है ? 
उत्तर- छह द्रव्य, सात तत्त्व, छह सामान्य गुण, चार अभाव, 
छह कारक, द्रव्य-गुण पर्याय की स्वतन्त्रता, उपादान-उपादेंय, नि्मित्त 
सैमित्तिक, योग्यता, निरमित्त, समयसार सौवी गाथा के चार बोल, 
ओऔपशमका्दि पाच भाव, त्यागने योग्य मिथ्यादर्शनादि का स्वरूप तथा 
प्रगट करने योग्य सम्यग्दर्शनादि का स्वरूप तथा एक निज भूता्थ 
के आश्रय से ही धर्म की प्राप्ति हो सकती है, आदि विषयो का सूक्ष्म 
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रीति से वर्णन किया है ताकि जीव निज स्वभाव का आश्रय लेकर 
« भोक्ष का पथिक बने । 

प्रदत्त ४ ०--क्या जन (सिद्धान्त प्रवेश रत्ममाला के सात भाग 
आपने बनाये हैं ? 

उत्तर-जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्तमाला के सात भाग तो आहाय' 
वर्गणा का कार्य है। व्यवहारनय से निरूपण किया जाता है कि मैंने” 
बनाये है। अरे भाई। चारो अनुयोगो के ग्रन्थों मे से परमागम का 
मूल निकालकर थोड़े मे सम्रह कर दिया है। ताकि पात्र भव्य जीव 
सुगमता से धर्म की प्राप्ति के योग्य हो सके । इन सात भागों का एक” 
मात्र उद्दं श्य मिथ्यात्वादि का अभाव करके सम्यन्दशेनादि की प्राप्ति 
कर क्रमश. मोक्ष का पथिक बनना ही है। भवदीय 

फैलाश चन्द्र जेन 





जज ओर सोक्ष के कारण 


प्रद्रव्य का चिन्तव ही बन्ध का कारण है और केवल 
विशुद्ध स्वव्रच्य का चिन्तन ही मोक्ष का कारण है। 
[तत्वज्ञानतरंगिणी १५-१६] 





सम्यवत्वी सर्वत्न सुखी 


सम्यग्दर्शन सहित जीव का नरकवास भी श्रेष्ठ है, परन्तु 
सम्यस्दर्शेन रहित जीव का स्वर्ग मे रहना भी शोभा नही 
देता; क्‍योंकि आत्मज्ञान बिना स्व से भो वह दुःखी है। 

जहाँ आत्मज्ञान है वहीं सच्चा सुख है । 
[सारसमुच्चय-३९] 











नलिनेन्द्र कथित विश्व ट्यक्स्था 
“धजीव अनन्त, पदरगल अनन्तानन्त, 
धर्म-अधर्म-आकाश एक-एक और 
काल लोक प्रभाण असंख्यात हैं । 
प्रत्येक द्रव्य में अनब्त-अनन्त गुण 
हूँ । प्रत्येक्ष गुण में एक हो समय 
में एक पर्याय का उत्पाद, एक पर्याय 
का व्यय ओर गुण धलोव्य रहता हे। 
इस प्रकार प्रत्येक द्रव्य के गण में हो 
चका है, हो रहा है ओर होता 
द रहगा [जनदर्शन का सार] 


स्व-- (१) अमूर्तिक प्रदेशो का पुज (२) प्रसिद्ध ज्ञानादि ग्रुणों 
का धारी (३) अनादिनिधन (४) वस्तु आप है। 
पर--( १) मूर्तिक पुद्गल द्वव्यो का पिण्ड (२) प्रसिद्ध ज्ञानादि 
गुणों से रहित (३) नवीन जिसका सयोग हुआ है (४) 
ऐसे शरीरादि पुद्गल पर हैं । [मोक्षमार्गप्रकाशक] 





सम्पूर्ण दःखों का अभाव होकर 
सम्पूर्ण सुख को प्राप्ति का उपाय 


अनादिनिधन वस्तुएँ भिन्‍त-भमिन्‍त अपनो-अपनो मर्यादा 
सहित परिणमित होती हैं। कोई किसी के आधघोन नहीं हैं । 
फोई किसी के परिणसित्र कराने से परिणमित नहीं होती ॥ 

पर फो परिणमित कराने का भाव सिथ्यादशेत है । 
[ोक्षमार्गप्रकाशक] 


अपने-अपने सत्त्व कूं, सर्वे वस्तु विलसाय। 
ऐसे चितवे जोव तब, परत ममत न थाय ॥ 


सत्‌ द्रव्य लक्षणस्‌ । उत्पाद व्यय श्रौव्य युक्त सत्‌ । 
[मोक्षशास्त्र] 


“एछाग्रा्याप्ाश0ए प्रप्गाता 8 टाधाप७ 
[बदलने के साथ स्थायित्व [ 
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[कोई वस्तु नष्ट नहीं होती, प्रत्येक वत्तु अपनी 
अवस्था बदलती है। | 








( रुप ) 
आचायंकल्प पंडित प्रवर श्री टोडरमलजी कृत 
गोस्सटसार-पीठिका सुमुक्षुओं के अति 
आवश्यक होने से प्रश्नोत्तरों के रूप में 


में मदबुद्धि (इस भ्रन्थका) अर्थ प्रक/शनेरूप इसकी टीका करने का 

विचार कर रहा हू । 
,. यह विचार तो ऐसा हुआ जैसे कोई अपने मुखसे जिनेन्द्रदेवका 

सर्वगुण वर्णव करना चाहे तो वह कैसे करे ? 

प्रन्‍त्त १--नहीं चनता, तो उच्यम फ्यो कर रहे हो ? 

उत्तर-जसे जिनेन्द्रदेव के सर्वगुण का वर्णन करने की सामर्थ्य 
नही है फिर भी भक्तपुरुष भक्ति के वश अपनी बुद्धि के अनुसार गुण- 
वर्णन करता है, उसी प्रकार इस ग्रन्थ के सम्पूर्ण अर्थ का प्रकाशन 
करने की सामर्थ्य न होने पर भी अनुराग के-वश मैं अपनी बुद्धि-अनु- 
सार अर्थ का प्रकाशन करूँगा । 

प्रझत्त २-यदि अनुराग है तो अपनी बुद्धि अनुसार पग्रन्थाभ्यास 
करो, किन्तु मदबुद्धि वालों को टीका करने का अधिकारी होना 
उचित नहों है ” 

उत्तर- जैसे किसी पाठशाला में बहुत बालक पढ़ते हैं उनमे कोई 
बालक विशेष ज्ञान रहित है फिर भी अन्य वालको से अधिक पढा है 
तो घह अपने से अल्प पढ़ने वाले बालकों को अपने समान ज्ञान होने 
के लिये कुछ लिख देने आदि के काये का अधिकारी होता है। उसी 
प्रकार मुझ विशेष ज्ञान नही है, फिर भी काल दोष से मुभसे भी सद- 
बुद्धि वाले हैं ओर होगे ही । उन्ही के लिये मु समान इस ग्रन्थ का 
ज्ञान होने के लिये टीका करने का अधिकारी हुआ हूँ । 

प्रइन ३--यह कार्य करना है ऐसा तो आपने विचार किया। 
किन्तु छोटा भनुष्य बड़ा कार्य करने का विचार करे तो वहाँ पर उस 
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कार्य में गलती होतो ही है, ओर चहाँ वह हास्य का स्थान बन जाता 
है। उसी प्रकार आप भी संदबुद्धि वाले हैं श्रतः इस ग्रन्थ फी दोक्का 
करने का विचार कर रहे हो तो गलती होगी ही ओर वहाँ पर हास्य 
का स्थान बत जाओगे । 

उत्तर--यह बात तो सत्य है कि मैं मदबुद्धि होने पर भी ऐसे 
महान ग्रन्थ की टीका करने का विचार करता हूँ वहाँ भूल तो हो 
सकती है किन्तु सज्जन हास्य नही करेंगे। जैसे दूसरों से अधिक पढ़ा 
हुआ वालक कही भूल करे तत्र बडे जन ऐसा विचार करते हैं कि 
बालक है भूल करे ही करे, किन्तु अन्य बालकों से भला है, इप्त प्रकार 
विचार कर हास्य नही करेंगे, उसी प्रकार मैं यहाँ कही भूल जाऊं 
चहाँ सज्जन १रुष ऐसे विचार करेंगे कि वह मदवुद्धि था सो भूले ही 
भूले किन्तु कितने हो अतिमद बुद्धि वालो से तो भला है, ऐसे विचार 
कर हास्य नही करेंगे । 

प्रघन ४--सज्जन तो हास्य नहों करेंगे, क्षिन्तु टुर्जन तो करेंगे 
ही? 

उत्तर--दुष्ट तो ऐसे ही हैं जिनके हृदय मे दूसरो के निर्दोष-भले 
गुण भी विपरीतरूप ही भासते है किन्तु उसके भय से, जित्तमे अपना 
हित हो-ऐसे कार्य को कौन न करेगा ? 

प्रइत ५--पूर्व ग्रन्थ तो थे हो उन्हों का अ*पास फरने-करवाने 
से ही हित होता है, मवबुद्धि प्रन्थ को टीका करने की महतता क्‍यों 
प्रयट करते हो ? 

उत्तर- ग्रन्थ का अभ्यास करने से-ग्रन्थ के टीका की रचना 
करने मे उपयोग विशेष लग जाता है, अर्थ भी विशेष प्रतिभात्त में 
आता है अन्य जीवो को ग्रन्थाम्यास कराने का सयाग होना दुलंभ 
और सयोग होने पर भी किसो जोव को अभ्यास होता है। और' ग्रन्थ 
की टीका बनने से तो परम्परागत अनेक जीवो को अर्थ का ज्ञान 
होगा । इसलिये स्व-पर अन्य जीवो का विशेष हित होने के लिये 
टीका करते में आती है, महतता का तो कुछ प्रयोजन ही नही है। 
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प्रहन ६-यह सत्य है क्षि-इस कार्य से विशेष हित होता है, किन्तु 
बुद्धि की मंदता से कहों भूल से अन्यथा अर्थ लिखा जाय तो बहा 
महापाप फी उत्पत्ति होने से अहित भी होगा ? 

उत्तर-यधार्थ सर्व पदार्थों के ज्ञाता तो केवली भगवात्‌ हैं, दूसरों 
को ज्ञानावरण का क्षयोपशमके अनुसार ज्ञान है उसको कोई अर्थ 
अन्यथा भी प्रतिभास में आ जाय किन्तु जिनदेवका ऐसा उपदेश है । 
कुदेव, कुगुरु, कुशास्त्रो के वचन की प्रत्तीति से वा हुठ से, वा कोध- 
मान माया लोभ से वा, हास्य, भयादिक से यदि अन्यथा श्रद्धा करे वा 
उपदेश दे तो-वह महापापी है और विशेषज्ञानवान गुरुके निमित्त बिना 
वा अपने विशेष क्षयोपद्म बिना कोई सूक्ष्म अर्थ अन्यथा प्रतिभासित 
हो और वह ऐसा जाने कि जिनदेव.का उपदेश ऐसे ही है ऐसा जान-- 
कर कोई सूक्ष्म अर्थ की अन्यथा श्रद्धा करे वा उपदेश दे तो उसका 
महत्‌ पाप नही होता, वही इस भ्रन्थ में भी आचाय॑े ने कहा है-- 
“सम्माइट्ठी जीवो उचइट्ठ पवयणं तु सद्ृृहदि 

सहुहृदि असब्भावं अजाणमाणो गरुरुणियोगा ॥२७!। जीवकांड | 

प्रदान ७--आपमने अपने विशेष ज्ञान से ग्रन्थ का यथार्थ सर्ब अर्थे 
का निर्णय करके टीका करने का प्रारम्भ क्यो न क्षिया 

उत्तर--कालदोप से केवली--श्रुत केवली का तो यहाँ अभाव ही 
हुआ, विशेष ज्ञानी भी विरल मिले। जो कोई है वह तो दूर क्षेत्र मे 
है, उनका सयोग दुलेभ है और आयु, बुद्धि, बल, पराक्रम आदि तुच्छ 
रह गये है। इसलिये जितना हो सका वह्‌ अर्थ का निर्णय किया, 
अवशेष जसे है तसे प्रभाण हैं । 

प्रइतत ८--तुमने कहा वह सत्य है, किन्तु इस ग्रन्थ से जो भूल 
होगी उनके शुद्ध होने का कुछ उपाय भी है ? 

उत्तर--शानवान पुरुषों का प्रत्यक्ष सयोग नही है इससे उनको 
परीक्ष ही ऐसी विनती करता हू कि--मैं मन्दवुद्धि हू, विशेष ज्ञान 
रहित हूँ, अविवेकी हूँ, शब्द, न्याय, गणित, धामिक आदि ग्रन्थों का 
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विशेष अभ्यास मुझे नही है, इसलिये मैं शक्ति हीन हूँ, फिर भी घर्मा- 
नुराग के वश टीका करते का विचार किया है, उसमें जहाँ जहाँ भूलः 
हो, अन्यथा अर्थ हो जाय वहाँ वहाँ मेरे ऊपर क्षमा करके अन्यथा 
अर्थ को दूर करके यथार्थ अर्थ लिखना, इस प्रकार विनति करके जो 
भूल होगी उसे शुद्ध होने का उपाय किया है । 

- प्रशव €-आपने टीका करने का विचार किया वह तो अच्छा' 
किया है किन्तु ऐसे सहान्‌ ग्रन्थ की दोका सस्कृत ही चाहिये, भाषा 
मे तो उसकी गंभीरता भासित नही होगी ? 

उत्तर--इस ग्रन्थ की जीवतत्त्व प्रदीविका नामक सस्क्ृत टीका 
तो पूर्व है ही । किन्तु वहाँ सस्कृत गणित आमस्नाय झादि के ज्ञान 
रहित जो मन्दबुद्धि है उसका प्रवेश नहीं होता । यहाँ काल दोष से 
बुद्धि आदि के तुच्छ होने से सस्क्ृतादि के ज्ञान रहित ऐसे जीव बहुत 
हैं उन्ही को इस ग्रन्थ के अर्थ का ज्ञान होने के लिये भाषा ठीका 
करता हैं । जो जोव सस्क्ृतादि विशेष ज्ञानवान हैं वह मूल ग्रन्थ वा 
टीका से अर्थ घारण करे । जो जीव सस्कृतादि विशेष ज्ञान रहित हैं 
वे इस भाषा टीका से अर्थ ग्रहण करे। और जो जीव सस्क्वतादि ज्ञान 
सहित है परन्तु गणित आम्तायादिक के ज्ञान के अभाव से मूल ग्रन्थ 
का वा सस्क्ृत टीका से प्रवेश नही पा सकते हैं वे इस भाषा टीका से 
अर्थ को धारण करके मूल ग्रन्थ' वा सस्कृत टीका में प्रवेश करे । और 
जो भाषा टीका से भूल ग्रन्थ वा सस्कृत टीका मे अधिक अर्थ हो सके 
उसको जानने का अन्य उपाय बने उसे करे। 

प्रन्‍तत १०-- संस्कृत ज्ञानवालो क्रो भाषा अभ्यास में अधिकार 
नहों हैं ? 

उत्तर--सस्क्ृत ज्ञानवालो को भाषा बाचने से तो दोष आते नही 
हैं, अपना प्रयोजन जैसे[सिद्ध हो वैसे ही करना । पूर्व भे अद्धं मागधी 
आदि भाषामय महाग्रन्य थे जब बुद्धि की मन्दता जीवो के हुई स्तब' 
सस्कृतादि भाषामय ग्र थ बचे । अब विशेष वुद्धि की मदता जीवों को 
हुई उससे देशभाषामय ग्र थ करने का विचार हुआ । सस्कृतादि अर्थ 
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भी अब भाषा द्वारा जीवो को समभाते है । यहाँ भाषा द्वारा ही अर्थ 
लिखने मे आया हो कुछ दोप नही है । इस प्रकार विचार कर श्रीमदु 
गोम्मटसार द्वितीय नाम पच सफम्रह ग्रन्थ की जीवतत्त्व प्रदीविका 
नामक टीका के अनुहार 'सम्यम्ज्ञान चद्रिका' नामक यह देशभाषा- 
मयी टीका करने का निश्चय किया है। श्री अरहन्त देव वा जिन- 
वाणी वा निम्न न्थ गुरुओ के प्रसाद से वा मूलग्रन्थकर्ता श्री नेमिचद 
आदि आचायय॑ के प्रसाद से यह कार्य सिद्ध हो । 
अब इस शास्त्र के अभ्यास से जीवो को सन्पुख किया जाता है। 
है भव्य जीव, तुम अपने हित की वाँच्छा करते हो तो तुमको जिस- 
'अ्रकार हित बने वैसे ही इस शास्त्र का अभ्यास करना। कारण कि 
आत्मा का हित मोक्ष है, मोक्ष के बिना अन्य जो है वह पर सयोग 
जनित है, विनाशीक है, दु खमंय है, और मोक्ष है वही निज स्वभाव 
है अविनाशी है, अनन्त सुख्लमय हैं। इसलिये मोक्षपद की प्राप्ति का 
उपाय तुमको करना चाहिये | मोक्ष का उपाय सम्यर्दर्शन, सम्यग्शञान, 
सम्यक्षचारित्र हैं। इनकी प्राप्ति जीवादिक के स्वरूप जानने से ही 
होती है | उसे कहता हूँ । 
जीवादि तत्वां का श्रद्धान सम्यग्दशेन है उसे बिना जाने श्रद्धान 
का होता आकाश के फूल समान है। प्रथम जाने तब फिर वैसे ही 
प्रतीति करने स श्रद्धान को प्राप्त होता हैं। इसलिये जीवादिकका 
जानना, श्रद्धान होने से पूर्व ही होता हैं, वही उनके-श्रद्धानरूप सम्यरू 
दर्शन का कारणरूप जानना । श्रद्धान होने पर जो जीवादिक का 
जानना होता है उसी का नाम सम्यम्ज्ान है। तथा श्रद्धानपूर्वक 
जीवादि को जानते ही स्वयमेव उदासीन होकर हेपका त्याग, उपा- 
देय का ग्रहण करता है तब सम्पकचारित्र होता हूँ। अज्ञानपूर्वेक 
क्रियाकाड से सम्पकचारित्र नही होता। इस प्रकार जीवादिक को 
जानते से ही सम्परदर्शनादि मोक्ष के उपायो की प्राप्ति निश्चय करनी 
ही चाहिये। इस शास्त्र के अभ्यास से जीविकादि का जानना यथार्थ 
होता हैं। जो ससार है वही जीव और कम का सम्बन्ध रूप है। तथा 
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विशेष जानते से इनके सम्बन्ध का अभाव होता है वही मोक्ष है। इस- 
लिये इस ज्ञास्त्र मे जीव और कर्म का ही विशेष निरूपण हैं। अथवा 
जीविकादिक फा, पट॒द्रव्य, सात तत्त्वादिक का भी उसमे यथार्थ निरू- 
पण है अत. इस शास्त्र का अभ्यास अवश्य करना । 

प्रन्‍तत ११--अब यहाँ अनेक जीव इस शास्त्र के ध्र+घास में अरुचि 
होने का कारण विपरीत बिचार प्रगट करते हैं। अनेक जीव प्रयमा- 
तुयोग था चरणानुयोग या द्रव्यानुयोग केवल पक्ष करके इस करणा- 
नुयोगरूप शास्त्र मे अभ्यास का निषेध करते हैं । उनमें से प्रथमानुयोग 
का पक्षपाती कहता है कि--वर्तेमान सें जीवों की बुद्धि मद बहुत है 
उन्हीं फो ऐसे सूक्ष्म व्याख्यायरूप शास्त्र में कुछ भी समझ होती 
नहों | इससे तीर्थेकरादिक फी कथा का उपदेश दिया जाय तो ठीक 
समझ लेगा और समभकर पाप से डरे, धर्मानुरागरूप होगा इसलिये 
प्रथमानुयोग का उपदेश कार्यकारी है--उन्हे उत्तर दिया जाता है-- 


उत्तर--अब भी सब जीव तो एक से नहीं हुए हैं" हीनाघधिक 
चुद्धि दिख रही है अत' जैसे जीव हो वैसे उपदेश देना । अथवा मद- 
युद्धि जीव भी सिखाने से अभ्यास मे बुद्धिषान होता दिख रहा है । 
इसलिये जो बुद्धिमान हैं उन्ही को तो वह ग्रत्थ कार्यकारी ही है, और 
जो मन्दवुद्धि हैं वे विशेष बुद्धि द्वारा सामान्य विशेषरूप ग्रुणस्थाना- 
दिक का स्वरूप सीखकर इस शास्त्र के अभ्यास मे प्रवरति करें । 

प्रश्न १९--यहाँ मन्दबुद्धि कहता है कि इस गोम्प्टसार शास्त्र 
में तो गणित समस्या अनेक अपूर्च कथन से बहुत कठिनता है, ऐसा 
सुनते आये हैं । हम उसमे किस प्रकार प्रवेश कर सकते हैं ? 

उत्तर--समाघान--भय न करो। इस भाषा टीका में गणित 
आदि का अर्थ सुगमरूप बनाकर कहा है, अतः प्रवेश पाना कठिन नही 
रहा है। इस शास्त्र मे कही तो सामान्य कथन हैं कही विशेष है; कही 
सुगम है, कही कठिन है वहाँ जो सर्व अभ्यास बन सके तो अच्छा ही 
है और यदि न हो सके तो अपनी बुद्धि के अनुसार जैसा हो सके वेता 


( १४ ) 


ही अ+यास करो, अपने उपाय भे आलस करना नही । तूने कहा जो 
प्रथमानुयोग सम्वधी क्थादिक सुनने में पाप से डर कर धर्मानुरागरूप 
होता है बह तो वहाँ दोनो कार्य शिथिलता लिये होते हैं। यहाँ पुण्य- 
प!प के कारण कार्यादिक विशेष जानने से वे दोनो कार्य दृढ़ता लिये 
होते है। अत उनका अभ्यास करना। इस प्रकार प्रथमानुयोग के 
पक्षपाती का इस शास्त्र के अभ्यास में सम्मुख किया । 

प्रदन १३ >अव चरणानुयोग का पक्षपाती कहता है कि--इस 
शास्त्र मे कथित जीव-फर्म का स्वरूप है वह जैसे है बसे ही है उनको 
जानने से क्‍या सिद्धि होती है ? यदि हिसतादिक का त्याग करके उप- 
वासादि तप किया जाय वा व्रत का पालन किया जाय वा प्ररिहन्ता- 
दिक फी पूजा, नाम, स्मरण आदि भक्ति की जाय वा दान दीजिये 
वा विषय-फपायादिक से उदासीन चने इत्यादिक जो शुभ कार्य किया 
जाय तो आत्महित हो, इसलिये इनका प्रस्षक चरणानुयोग का 
उपदेशादिक करना । 

उत्तर--उसको कहते हैं कि हे स्थूल बुद्धि ! तूने ब्रतादिक शुभ 
कार्य कहे वह करने योग्य ही हैं किस्तु वे सर्व सम्यक्त्व बिना ऐसे है 
जैसे अक बिना विदी । गौर जोवादिक का स्वरूप जाने बिना सम्यक्त्व 
का होना ऐसा, जैसे वाझा का पुत्र, अत जीवादिक जानने के अर्थ इस 
शास्त्र का अभ्यास अवश्य करना । 

तुने जिस प्रकार ब्रतादिक शुमकार्य कहा, ओर उससे पुण्य बन्ध 
होता है । उसी प्रकार जीवादिक जानने रूप ज्ञानाभ्यासा है वह प्रधान 
शुभ कार्य है। इससे अतिशय पुण्य का वन्ध होता है ओर उन ब्रता- 
दिक में भी ज्ञानाभ्यास की ही मुस्यता है उसे ही कहते हैं। जो जीव 
प्रथम जीव समासादि जीवो के विशेष जानकर पश्चात्‌ ज्ञान से हिस्ता- 
दिक का त्यागी बनकर ब्रत को घारण करे वही व्रती है। जीवादिकके 
विशेष को जाने बिना कथचित्‌ हिसादिक के त्याग से आपको ब्रती 
माने तो वह ब्रती नही है। इसालये व्रत पालन मे भी ज्ञानाभ्यास ही 
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प्रधान है। तप के दो प्रकार है--(१) वहिरग, (२) अन्तरग । 
जिसके द्वारा शरीर का दमन हो वह बहिरग तप है। और जिससे 
मन का दमन होवे, वह अच्तरग तप है। इनमे बहिरग तप से 
अतरग तप उत्कृष्ट है। उपवासादिक बहिरग तप है, ज्ञानाभ्यास 
अन्तराग तप है। सिद्धान्त मे भी ६ प्रकार के अन्तरग तपो मे चौथा 
स्वाध्याय नाम का तप कहा है, उससे उत्कृष्ट व्पुत्सर्ग और ध्यान 
ही हैं, इसलिये तप करने मे भी ज्ञानाभ्यास ही प्रधान है । जीवादिक 
के विशेषरूप गुणस्थानादिक का स्वरूप जानने से ही अरिहत आदि 
का स्वरूप भले प्रकार पहिचाने जाते है। अपनी अवस्था पहचानी 
जाती है, ऐसी पहचान होने पर जो अतरग मे तीत्र भक्ति प्रकट 
होती है वही बहुत कार्यक्रारी हैं। जो कुलक्रमादिकर से भक्ति होती 
है वह किचितमात्र ही फल देती है इसलिये भवित मे भी ज्ञानाभ्यास 
ही प्रधान हूँ । 

दान चार प्रकार का होता है, उनमे आहारदान, औपघदान 
अभयदान तो तत्काल क्षघा के दु खको या रोगके या मरणादिक दु ख 
को दूर करते हैं । और ज्ञानदान वह अनन्तभवसन्तान से चले आ रहे 
दुख को दूर करने मे कारण है। तीर्थंकर, केवली, आचार्यादिकके भी 
ज्ञानदान की प्रवत्ति है। इससे ज्ञानदान उत्कृष्ट हु, इसलिये अपने 
ज्ञानाभ्यास हो तो अपना भला कर लेता हैं और अन्य जीवो को 
भी ज्ञानदान देता है। 

ज्ञानाभ्याप्त के बिना ज्ञानदान कैसे हो सकता हैं ? इसलिये दोनो 
मे भी ज्ञाताभ्यास ही प्रधान है। जैसे जन्म से ही कोई पुरुष ठगोके 
घर जाय वहा वह ठगो को अपना मानता है, कदाचित्‌ कोई पुरुष 
किसी निमित्त से अपने कुल का और ठगो का यथार्थ ज्ञान करने से 
ठगो से अन्तरग में उदासोन हो जाता है । उनको पर जानकर सम्बंध 
छूडाना चाहता है। बाहर मे जेसा निमित्त हे वैसी प्रवृत्ति करता है । 
ओर कोई पुरुष उन ठगो को अपना ही जानता हैं, किसी कारण से 
कोई ठगो से अनुराग करता हैं और कोई ठगो से लडकर उदासीन 
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होता है, आहारादिकका त्याग कर देता है । वैसे भनादि से सब जीव 
ससार मे हैं, वहू कर्मों को अपना मानता है । उनमे कोई जीव किसो 
निम्ित्त से जीव और कर्म का यथार्थ ज्ञन करके कर्मो से उदासीन 
होकर उनको पर जानता है, उनसे सम्बन्ध छडाना चाहता है। 
बाहर मे जैसा निमित्त है बसी प्रवृत्ति करता है। इसम्र प्रकार 
ज्ञानाभ्यास के द्वारा उदासीन होता है वही कार्य कारी है। कोई जीव 
उन कर्मो को अपना जानता है और किसी कारण से कोई कर्मो से 
अनुरागरूप प्रवृत्ति करता है, कोई अशुभ कर्म को दुख का कारण 
जानकर उदासीन होकर विषयादिक का त्यागी होता है, इस प्रकार 
ज्ञान के बिना जो उदासीनता होती है वह पुण्यफल की दाता है, 
मोक्षकार्य का साधन नही है। अत. उदासीमता में भी ज्ञानाभ्यास 
ही प्रधान है। उसी प्रकार अन्य भी शुभ कार्यों मे ज्ञानाभ्यास ही 
प्रधान जानना । देखो, महामुनि के भी ध्यान अध्ययन दो ही कार्य 
मुख्य हैं। इसलिये शास्त्र अध्ययन द्वारा जीव-कर्म का स्वरूप जानकर 
स्वरूप घ्यान करता । 

प्रश्न १४-थहाँ कोई तक करे क्षि--कोई जीव शास्त्र अध्ययन 
तो बहुत करता है ओर त्रिषयादिक का त्यागी नहीं होता तो उसको 
शास्त्र अध्ययन कार्यकारी है या नहीं ? यदि है ! तो महन्त पुरुष 
क्यों विषयादिक तज्जे ? ओर नहीं तर्जे ! तो ज्ञानाभ्यास की महिमा 
कहाँ रही ? 

उत्तर--उसका समाधान--श्षास्त्राभ्यासो को दो प्रकार हैं। 
(१) लोभार्थी (२) भात्मार्थी १--वहाँ अन्तरग अनुराग के बिना 
ख्याति लाभ पूजादिक के प्रयोजन से शस्त्राभ्यास करे वह लोमार्थी 
है; वह विपयादिक का त्याग नहीं करता । अथवा ख्याति पूजा 
लाभादिक के अर्थ विपयादिक का त्याग भी करे फिर भी उत्तका 
शास्त्राभ्यास का्यक्रारी नही है । 

२--जो जीव अन्तरग अनुराग से आत्महित के अर्थ शास्त्राभ्यास 
करता है वह धर्मार्थी है। प्रथम तो जनशास्त्र हो ऐसे हैं कि जो 
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उनका धर्मार्थी होकर अभ्यास करता है घह विषयादिक का त्याग 
करता ही है । उसका तो ज्ञानाभ्यास कार्यकारी ही है । 

२ जो जीव अन्तरग अनुराग से आत्महित के अर्थ शास्त्राभ्यास 
करता है बह घर्मार्थी है। प्रथम तो जेनशास्त्र ही ऐसे हैं कि जो 
उनका धर्मार्थी हीकर अभ्यास करता है वह विपयादिक का त्याग 
करता ही है। उसका तो ज्ञानाभ्यास कार्यकारी है ही । 

कदाचित्‌ पूर्व कर्मोदय की प्रबलता से (अर्थात्‌ कपाय शक्ति की 
प्रबलता होने से) न्याय रूप विषयादिक का त्याग न हो तो भी 
उसके सम्यग्द्शन-ज्ञान होने से ज्ञानाभ्यास कार्यकारी होता है । जिस 
प्रकार अप्तयत गुण स्थान मे विषयादिक के त्याग बिना भी मोक्ष- 
मार्गपना सभव है । 

प्रदत्त १५--जो घर्मार्थी हुआ है, जन शास्त्र का अभ्यास करता 
है, उसके विषयादिक का त्याग न हो सके ऐसा तो नहीं बनता। 
विषयादिक्र का सेवन परिणामों से होता है, परिणाम स्वाधीन है। 

उत्तर-समाधान :--परिणाम ही दो प्रकार है (१) बुद्धिपूवेक 
(२) अबुद्धिपूवंक । अपने अभिप्राय के अनुसार हो वह बुद्धिपूर्वक 
ओऔर देव (कर्म) निमित्त से अपने अभिप्राय से अन्यथा (विरुद्ध) हो 
वह अवुद्धिपूवंक । जैसे सामायिक करने मे घर्मात्मा का अभिप्राय तो 
ऐसा है कि मै मेरे परिणाम शुम रूप रख, वहाँ जो शुभ परिणाम ही 
हो वह तो बुद्धिपृवंक, और कर्मोदय से (कर्मो के उदय मे युक्त होने 
से) स्वयसेव अशुभ परिणाम होता है वह अबुद्धिपू्वक जानना । 
(यह दृष्टान्त है) उसी प्रकार धर्मार्थी होकर जो ज॑ंन शास्त्र का 
अभ्यास करता है उसका अभिष्राय तो विषयादिक के त्याग रूप 
वीतराग भाव की प्राप्ति का ही होता है, वहाँ पर बीतराग भाव 
हुआ वह बुद्धिपृवंक है और चारित्र मोह के उदय से (उदय के वल्म 
होने पर) सरागभाव (आशिक च्यूति, पराश्रय रूप परिणाम) होता 
है वह अबुद्धिपूवबक है अत स्वव्रद्य बिना (परव्रश) जो सरागभाव 

होता है उसके द्वारा उसको विषयादिक की प्रवृत्ति दिख रही है 
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इसलिए बाह्य प्रवृत्ति का कारण परिणाम है। 
_ अइन १६--यदि इस प्रकार है तो हम भो विपयादिक का सेवन 

फरंगे ओर कहेगे - हमारे उदयाघीन कार्य होते हैं। 

उत्तर--रे मूर्ख | कुछ कहने से होता नही । सिद्धि तो अभिपष्राय 
के अनुसार है इसलिए जैन शास्त्र के अभ्यास द्वारा अपने अभिप्रात्र 
को सम्यक रूप करना। और अन्तरग मे विषयादिक सेवन का 
अशिप्राय हो तो धर्मार्थी नाम कैसे प्राप्त होगा ? अत घर्मार्थीपन 
वनता ही नही । इस प्रकार चरणानुयोग के पक्षयाती को इस झास्त्र 
के अभ्यास में सन्‍्मुख किया । 

प्रन्‍ल १७--अब द्रव्यानुयोग का पक्षपाती कहता है कि इस 
शास्त्र में जीव के गुणस्थानादि रूप विशेष और फर्म के विशेष 
(भेद) का वर्णन किया है, किन्तु उनको जानने से तो अनेक विकल्प- 
तरग उत्पन्त होते हैं और कुछ सिद्धि नहीं है। इसलिये अपने शुद्ध 
स्वरूप का अनुभव करना वा स्व-परका भेदविज्ञान करना, इतना ही 
कार्यकारी है, अथवा इनके उपदेशक जो अध्यात्मशास्त्र उन्हीं का 
अभ्यास करता योग्य है । 

उत्तर--अब उसी को कहते हैं-- 

हे सुक्ष्माभास | तूने कहा वह सत्य है, किन्तु अपनी अवस्था 
देखना । जो स्वरूपानुभव में वा भेदविज्ञान मे उपयोग निरन्तर रहता 
है तो अन्य विकल्प क्यो करने ? वहाँ ही स्वरूपनन्‍्द सुधारस का 
स्वादी होकर सतुष्ट होना । किन्तु निचली अवस्था में वहा निरन्तर 
उपयोग रहता ही नही, उपयोग अनेक अवलम्बो को चाहता है! अतः 
जिस काल वहा उपयोग न लगे तब गुणस्थानादि विशेष जानने का 
अभ्याप्त करना । तूने कहा जो बध्यात्मशास्त्र का ही अभ्याप्त करना 
युक्त है, किन्तु वहाँ भेदविज्ञान करने के लिये स्व-पर का सामान्यपने 
स्वरूपनिरूपण है, और विशेष ज्ञान बिना सामान्य का जानना स्पष्ट 
नही होता । इसलिए जीव ओर कर्म का विशेष अच्छी तरह जानने से 
ही स्व-पर का जानना स्पष्ट होता है। उस विशेष जानने के लिये 
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इस शास्त्र का अभ्यास करना । कारण-सामान्य श्षास्त्र से विशेषज्ञास्त्र 
बलवान है| वही कहा है--“सामान्य शास्त्र तो नून विशेषो बलवान 
भवेत्‌ ।” 

प्रइनन १८--यहाँ कहते हैं कि अध्यास्मक्षा स्त्रों में तो गुणस्थानादि 
विजवेषों (-भेदों) प्ले रहित शुद्धस्वरूप का अनुभव फरना उपादेय 
कहा है ओर यह गुणस्थानादि सहित जीव का वर्णन है। इसलिये 
अध्यात्मशास्त्र और इस शास्त्र में तो विरुद्धता भासित होती है वह 
कंसे है ? 

उत्तर--उसे कहते हैं --- 

नय दो प्रकार के हैं --१ निश्चय, २ व्यवहार । 

निश्चय नय से जीव का स्वरूप गुण ध्थानादि विशेष रहित अभेद- 
चस्तु मात्र ही है। और व्यवहारनय से गरुणस्थानादि विशेष सहित 
अनेक प्रकार है। वहाँ जो जीव सर्वोत्कृष्ट अभेद एक स्वभाव का 
अनुभव करता है उसको तो वहाँ शुद्धउपदेशरूप जो शुद्धनिश्वय बही 
कार्यकारी है । और जो स्वानुभावददा को प्राप्त नही हुआ है वा स्वा- 
नुभवदश्ना से छूटकर सविकल्पदशा को प्राप्त है ऐसा अनुत्कृष्ट जो 
अशुद्धस्वभाव, उसमे स्थित जीवको व्यवहारनय (उसकाल मे जाना 
हुआ-जानने के अर्थ मे) प्रयोजनवान है। वही आत्मख्याति अध्यात्म- 
शास्त्र मे गाथा १२ में कहा है-- 

सुद्धो सुद्धादिसों णादव्वों परमभावदरसीहि । 
ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ट्ठदा भावे ॥॥ 

इस सूत्र के व्याख्यान के अर्थ को विचारकर देखना। सुनो ! 
तुम्हारे परिणाम स्वरूपानु भव दशा में तो बतंते नही । और विकल्प 
जानकर ग्रुणस्थानादि भेदो का विचार नही करोगे तो तुम इतो भ्रष्ट 
ततो भ्रष्ट होकर अशुभपयोग मे ही प्रवत्त न करोगे वहाँ तेरा बुरा 
होगा । सुन | सामान्यपने से तो वेदान्त आदि श्ास्त्राभासों मे भी 
जीवका स्वरूप शुद्ध कहते है वहाँ विशेष को जाने बिता यथार्थे-अय- 
थाथे का निश्चय कंसे हो ? 
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इसलिये गृणस्थानादि विशेष जानने से शुद्ध-अशुद्ध मिश्र अवस्था- 
का ज्ञान होता है, तब निर्णय करके यथार्थ को अग्रीकार करो, सुन ! 
जीवका गुण ज्ञान है सो विशेष जानने से आत्मग्रुण प्रगट होता है,अपना 
श्रद्धान भो दुढ होता है, जैसे सम्यक्त्व है वह केवलज्ञान प्राप्त होते 
परमावगाढ नाम को प्राप्त होता है इसलिये विशेष जाता । 

प्रन्‍तत १६--आपने कहा वह सत्य, किन्तु कारणानयोग द्वारा विशेष 

जानने से भी द्रव्यलिगी मुनि अध्यात्म श्रद्धान बिना संसारी हो रहते 
हैं, और अ्रध्यात्म का अनुसरण करने वाले तिर्येंचादिक को अल्प 
श्रद्धान से भी सम्यवत्व प्राप्त हो जाता है, बा 'तुषमाष भिन्‍त' इतना 
ही श्रद्धात करने से शिवभूति नामक मुनि मुक्त हुए । अतः हमारी 
बुद्धि से तो विशेष विकल्पों का साधन नहों हाता। श्रयोजनमान्र, 
अध्यात्सका करेंगे । अब उसको कहते है-- 

उत्तर--जो द्र॒र्व्यालगी जिस प्रकार कारणानुयोग द्वारा विशेष को 
जानता है उसी प्रकार अध्यात्मशास्त्रो का ज्ञान भी उसको होता है, 
किन्तु मिथ्यात्व के उदय से (मिथ्यात्व वश्च) अयथाथ साधन करता 
है तो शास्त्र क्या करे ? जैन झास्त्रो मे तो परस्पर विरोध है नही, 
कैसे ? वह कहते है--करण।नुयोग के शास्त्र मे भी तथा अध्यात्म- 
शास्त्रो मे भी रागादिक भाव आत्म, के कम-निमित्त से उत्पन्न कहे' 
हैं, द्ृव्यलिगी उत्तका स्वय कर्ता होकर प्रवतंता है, और शरीर आश्रित 
सर्व शुभाशुभ किया पुद्गलमय कही है, किन्तु द्रव्यलिगी उसे अपनी 
जानकर उसमे ग्रहण-त्याग की बुद्धि करता है। 'सववे ही शुभाशुभः 
भाव भस्रव-बध के कारण' कहे है, किन्तु द्रव्यलिगी शुभक्रिया को 
सव॒र, निजरा और मोक्ष का कारण मानता है। शुद्धभाव को सवर- 
निजेरा और मोक्ष का कारण कहा है. किन्तु द्व॒व्यालगी उसको पह- 
चानते ही नही । और शुद्धात्म स्वरूप को मोक्ष कहा है, उसका द्रव्य- 
लिगी को यथार्थ ज्ञान ही नहीं है, इस प्रकार अन्यथा साधन करे तो 
उसमे शास्त्रों का क्या दोष है ? तूने कहा कि तिर्णचादिकको सामान्य 
श्रद्धान से कार्य सिद्धि कही, तो उनके भी अपने क्षयोपशम के अनुसार 
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विशेष का जातना होता ही है। अथवा पूर्व पर्यायों मे (पुर्वेभव में)? 
विशेष का अभ्यास किया था उसी सस्कार के बल से (विशेष का 
जानना) होता है। जिस प्रकार किसी ने कही पर गडा हुआ धन 
पाया, तो 'हम भी उस्ी प्रकार पावेंगे' ऐसा मानकर सभी को व्यापा- 
रादिक का त्याग न करना । उसी प्रकार किसी को अल्प श्रद्धान हारा 
ही कार्यसिद्धि हुई है तो 'हम भी इस प्रकार ही कार्य की सिद्धि करेंगे 
ऐसा मानकर सबही को विशेष अभ्यास का त्याग करना उचित नही, 
इसलिये यह राजमार्ग नही है। राजमार्ग तो यही ह जिससे नाना 
प्रकार के विशेष (भेद) जानकर तत्त्वों का निर्णय होते ही कार्येसिद्धिः 
होती है। तूने जा कहा कि मेरी बुद्धि से विकल्प साधन नही होता, 
अत जितना हो सके उतना अभ्यास कर, और तू पाप काये में तो 
प्रवीण और इस अभ्यास मे कहता है 'मेरी बुद्धि नही है,' यह तो पापी 
का लक्षण है। इस प्रकार द्वव्यानुयोग के पक्षपाती को इस शास्त्र के 
खाते है मे सन्‍्मुख किया । अब अन्य विपरीत विचारवालो को सम- 
झाते हैं । 

प्रश्न २०-शब्द शास्त्रादि का पक्षपाती कहता है कि-व्याकरण,._ 
न्याय, कोश, छद अलक्षार, काव्यादिक ग्रन्थों का अभ्यास किया जाय: 
तो अनेक ग्रन्थो का स्वयमेच ज्ञान होता है व पंडितपना प्रगट होता 
है। और इस शास्त्र के अभ्यास से तो एक इसी का ज्ञान हो क 
पंडितपना विशेष प्रगट नहीं होगा अत. शब्द-शास्त्रादिक का अभ्यास” 
करता। 

उत्तर--अब उप्तको कहते हैं-- 

यदि तुम लोक में ही पडित कहलाना चाहते हो तो तुम उसो का" 
का अभ्यास किया करो । और यदि अपना (हितरूप) कार्य करने की 
चाह है तो ऐसे जैन ग्रन्थो का ही अभ्यास करने योग्य है । तथा जैनी 
तो जीवादिक तत्त्वो के निरूपण करने वाले जो जैन ग्रन्थ हैं उन्ही का 
अभ्यास होने पर पडित मानेगे। वह कहता है कि--मैं जैन प्रथों/ 
के विशेष ज्ञान होवे के लिये ही व्याकरणादि का अभ्यास करता हु 
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“उसको कहते है--ऐसे है तो भला ही है। किन्तु इतना है--जिस 
अकार चतुर किसान अपनी शक्ति अनुसार हलादिक द्वारा अल्प-बहुत 
'खेत को सम्हालकर समयसर बीज बोवे तो उस फल को प्राप्ति होती 
है। उसी प्रकार तुम भी यदि अपनी शक्ति अनुसार व्याक्रणादि के 
अभ्यास से अल्प और अधिक बुद्धि को सम्हालकर जितने काल मनुष्य- 
“पर्याय वा इन्द्रियो की प्रबलता इत्यादिक प्रवर्तते हैं उतने समय में 
तत्त्वज्ञान के कारण जो श्ञास्त्र, उनका अभ्यास करोगे तो तुम्हे सम्य- 
कत्वआदि फी प्राप्ति होगी । 
जैसे अनजान किसान हलादिक से खेत को सवारता-सवारता ही 
समय की बितावेगा तो उसको फल-प्राप्ति होने वाली नहीं, व॒था ही 
खेदखिन्न हुआ । उसी प्रकार तू भी यदि व्याकरणादिक द्वारा बुद्धि 
को सवारता-सवारता ही समय वितावेगा तो सम्यक्त्वादि की प्राप्ति 
होने वाली नही, वृथा ही खेदखिन्न होगा। इस काल में आयु बुद्धि 
आदि अल्प है, इसलिये प्रयोजन मात्र अभ्यास करना, शास्त्रों का तो 
पार है नहीं। सुन | कुछ जीव व्याकरणादिक के बिता भी तत्त्वो- 
पदेश रूप भाषा शास्त्रों के द्वारा व उपदेश सुनकर तथा सीखने से 
भी तत्त्वज्ञानी होते देखे जाते है और कई जीब केवल व्याक रणादिक' 
के ही अभ्यास में जन्म गवाते है और तत्त्वज्ञानी नही होते हैं ऐसा 
भी देखा जाता है । सुन ! व्याकरणादिक का अभ्यास करने से पुण्य 
नही होता, किन्तु धर्मार्थी होकर उनका अभ्यास करे तो किंचित्‌ पुण्य 
“होता है। तथा तत्त्वोषदेशक शास्त्रों के अभ्यास से सातिशय महत्‌ 
पुण्य उत्पन्त होता है इसलिए भला तो यह है कि ऐसे तत्त्वोपदेशक 
शास्त्रो का अभ्यास करता । इस प्रकार शब्दगास्त्रादिक के पक्षपाती 
“को सन्मुख किया । 
प्रइन २१--अब अर्थ का पक्षपाती कहता है कि-इस शास्त्र 
का अभ्पास करने से क्‍या है। सर्वक्वा्य धन से बनते हैं। धन से 
ही प्रभाववा आदि धर्म होता है, धनवान के तिकट अतेक्कत पडित 
आकर रहते हैं अन्य भी सर्च कार्यो की सिद्धि होतो है, भतः धन 
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पदा करते का उद्यम करवा | उसको कहते हैं-- 
उत्तर-रे पापी ! घन कुछ अपना उत्पन्त किया तो नही होता 
भाग्य से होता है। ग्रधाभ्यास भादि घर साधन से पुण्य की उत्पत्ति 
होती है उसी का नाम भाग्य है। यदि धन होना है तो शास्त्राभ्यास 
करने से कैसे नही होगा ? अगर नही होना है तो शास्त्राभ्यास नहीं 
करने से कैसे होगा ? इसलिये घन का होना,न होना तो उदयाघधीन है, 
शास्त्राभ्यास मे क्यो शिथिल होता है ? सुन-धन है वह तो विनाद्गीक 
है भय सयुक्त है पाप से उत्पन्त होता है, नरकादिक का कारण है। 
ओर जो यह शास्त्राभ्यास रूप ज्ञानघन है वह अविनाशी है, भय रहित 
है, घर्मरूप है, स्वगं-मोक्ष का कारण है, अत महत पुरुष तो घनादिक- 
को छोडकर शास्त्राभ्यास मे ही लगते हैं और तू पापी शास्त्राभ्यास 
को छुडाकर धन पैदा करने की बडाई करता है तो तू अनन्तससारी 
है । तूने कहा कि प्रभावनादि घर्में की घन से ही होता है । किन्तु वह 
प्रभावनादि धर्म तो किचित्‌ सावच्क्रिया सयुक्त है; इसलिये समस्त 
सावद्यरहित शास्त्राभ्यास रूप घर्म है वह प्रधान है, यदि ऐसा न हो 
तो गृहस्थ अवस्था मे प्रभावतादि घर्मे साधन थे, उनको छोडकर 

सयमी होकर श्ञास्त्राभ्यास मे क्रिसलिये लगते हैं ? 
शास्त्राभ्यास करने से प्रभावतादिक्र भी विशेष होती है। तूने 
कहा कि-धनवान के निकट पडित भी आकर के रहते हैं ! सो लोभी 
पडित हो और अविवेकी घनवान हो वहाँ ऐसा होता है । और शास्त्रा- 
'भ्यथासवालो की तो इन्द्रादिक भी सेवा करते हैं, यहाँ भी बडे-बडे 
मह॒त पुरुष दास होते देखे जाते हैं, इसलिये शास्त्राभ्यास वालो से घन- 
वानों को महत न जान । तूने कहा कि धन से सर्व कार्येसिद्धि होती है, 
(किन्तु ऐसा नही हैं) उस घन से तो इस लोक सबधी कुछ विषयादिक 
कार्य इस प्रकार के सिद्ध होते हैं जिससे बहुत काल तक नरकादिक 
वु ख सहन करने पडते हैं। और शास्त्राभ्यास से ऐसे कार्य सिद्ध होते 
हैं कि जिससे इस लोक परलोक में अनेक सुखो की परपरा प्राप्त होती 
हैं इसलिये घन पैदा करने के विकल्प को छोडकर शास्त्राभ्यास 
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करना । और जो ऐसा सर्वेथा न बने तो सतोष पूर्वक घन पैदा करने! 
के पक्षपाती को सम्मुख किया । 
प्रइत २२--अब काम भोगादिक का पक्षपाती कहता है कि शास्त्रा- 
स्‍्यास करने में सुख नहों है, बड़प्पन यहीं है, इसलिये जिनके द्वारा 
यहाँ हो सुख हो ऐसे जो स्त्री-पेवल, खाना-पहिरना इत्यादिक विषय- 
सुख उत्का सेवन किया भाव मथवा जिसके द्वारा यहाँ ही बड़प्पन 
हो ऐसे विवाहादिक कार्ब किये जाय । 
उत्तर--अब उसको कहते है--विधयजनित जो सुख है वह दुख 
ही है क्योकि विषय--सुल पर-निमित्त से होता है, पूर्वे और पश्चात्‌ 
पुरन्त ही आकुलता सहिब्ब है और जिसके नाश होने के अनेक कारण 
मिलते ही हैं; आगामी नस्कादि दुर्गंति को प्राप्त कराने वाला है - 
ऐसा होने पर भी वह तेरी चाह अनुसार मिलता ही नही, पूर्व पुण्य से' 
होता है, इसलिये विषम है। जैसे खाज से पीडित पुरुष अपने अग को 
कठोर वस्तु से खुजाते है बसे ही इन्द्रियों से पीडित जीव उनको पीडाः 
सही न जाय तब किचितमात्र जिनमे षीड़ा का प्रतिकार सा भासे ऐसेः 
जो विपय सुख उनमे झपापात करते हैं, वह परमार्थरूप सुख है नही; 
और शास्त्राभ्यास करने मरे जो सम्यस्ज्ञान हुआ उससे उत्पत्त आनन्द: 
वह सच्चा सुख है। जिसस्ने यह सुख स्वाधीन है, आकुलता रहित है, 
किसी के द्वारा नष्ट नही होता, मोक्ष का कारण है, विषम' नही है । 
जिस प्रकार खाज की पीडा नही होती ब्ो सहज ही सुखी होता, उसी' 
प्रकार वहाँ इन्द्रिय पीड़ने के लिये समर्थ वही होती तब सहज ही चुख 
को प्राप्त होता है। इसलिये विषय सुख को छोडकर शास्त्राभ्यासः 
करना, यदि सर्वथा न छूडे तो जितना हो सके उतना छोड़कर शास्त्रा- 
भ्यास में तत्पर रहना । तुने विवाहादि$ कार्य मे बड़ाई होना कही 
वह कितने दिन बडाई राहेगी ? वह बड़ाई जिसके लिये महापापारभ 
से नरकादि मे बहुत काल दु ख भोगना होगा, अथवा तुझ से भी उ्त 
कार्यो मे घन लगाने वाले बहुत हैं अत विशेष बड़ाई भी होने वाली 
नही है । और शास्त्राभ्यास से तो ऐसी बड़ाई होती है कि जिनकी! 
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सर्वजन महिमा करते हैं । इन्द्रादिक भी प्रशसा करते है । और परपरा 
भी स्वर्ग--मुक्ति का कारण है। इसलिये विवाहादिक कार्यो का 
विकल्प छोडकर शास्त्राभ्यास का उच्यम रखना । सर्वधा न छूटे तो 
बहुत विकल्प न करना। इस प्रकार काम--भोगादिक के पक्षपाती 
को शास्त्राभ्यास्त मे सन्‍्मुख फिया। 

इस प्रकार अन्य भी जो विपरीत विचार से इस ग्रन्थ के अभ्यास 
मे अरुचि प्रगट करते हैं, उनको यथार्थ बिचार से इस शास्त्र के 
अभ्यास में सन्मुख होना योग्य है । 

प्रइनन २३-यहाँ अन्यमती कहते हैं कि तुमने अपने हो शास्त्र के 
अभ्यास करने का दृढ़ किया, हमारे मत में बाना युवित आदि सहित 
शास्त्र हैं उनका भी अभ्यास क्‍यों न फराया भाय ? 

उत्तर--उनको कहते हैं-- 

तुम्हारे मत्त के शास्त्रों मे आत्महिंत का उपदेश नहीं। कही 
अ गार का, कही युद्ध का, कही काम सेवन आदि का, कही हिसा- 
दिक का कथन हैं । और यह तो बिना ही डबदेश सहज ही हो रहा 
हैं अत इनको तजने से हित होता हैं। अन्गमत तो उलठटा उनका 
पोषण करता है, इसलिये उससे हित कैसे होगा ? वहाँ वह कहते हैं 
'कि ईश्वर ने ऐसी लीला की है, उसको गाते हैं तो उससे भला होता 
है। वहां कहते हैं कि यदि ईद्वर को सहज सुख न होगा तब ससारी- 
वत्‌ लीला से सुखी हुआ । जो वह सहज सुखी होता तो किसलिये 
विषयादि सेवन वा युद्धादि करता ? मदबुद्धि भी बिना प्रयोजन 
किचितमात्र भी का्ये नही करते। इसलिये जाना जाता हैं कि-- 
वह ईश्वर हम जैसा ही हूँ । उसका यज्ञ गाने से क्‍या सिद्धि होगी ? 
«. भइन २४--और वह कहता है कि हमारे शास्त्रों से त्याग, 
चराग्य, अहिसादिक का भी उपदेश है। 

उत्तर- वह उपदेश पूर्वा पर विरोध सहित है, कही विपय 
पोषते हैं, कही निषषंध करते हैं, कही वेराग्य दिखाकर पद्चात 
हिसादिक का करना पुष्ट किया है वहाँ वातुलवचनवत्‌ प्रमाण कहाँ ? 


( ४६ )' 


प्रघन २५--तथा वह कहते हैँ कि--वेदान्त आदि ज्ञास्त्रो मे तो 
तत्त्व का निरूपण है। 

उतर - उनको कहते हैं-नही, वह निरूपण प्रमाण से बाधित 
है, अयथार्थ है, उसका निराकरण जैन के न्‍्यायभास्त्रो मे किया हैँ सो 
जानना | इसलिए अन्य मत के शास्त्रो का अभ्याप्त न करना । 

' प्रहन २६--इसी प्रकार जीवो को इस श्षास्त्र के अभ्यास मे 

सनन्‍्मपुख किया। 

उत्तर--उनको कहते है ** 

हे भव्य हो ! शास्त्राभ्यास के अनेक अग है। शब्द या अर्थ का 
वाँचन या सीखना, सिखाना, उपदेश देना, विचारना, सुनना, प्रश्न 
करना, समाधान जानना, बारम्बार चर्चा करना इत्यादि अनेक अग 
हैं--वहाँ जैसे बने तेसे अभ्यास करना । यदि सर्वशास्त्र का अभ्यास 
न बने तो इस शास्त्र मे सुगम या दुर्गंभ अनेक अर्थों का निरूपण हैं, 
वहाँ जिसका बने उसका अभ्यास करना । परन्तु अभ्यास मे आलसी 
न होना । देखो ! शास्त्राभ्यास की महिसा, जिसके होने पर परम्परा 
आत्मानुभव दशा को प्राप्त होता है, मोक्षमार्ग रूप फल को प्राप्त 
होता है। यह तो दूर ही रहो, तत्काल ही इतने ग्रुण प्रगट हो। है, 
क्रोधादि कषायो की तो मदता होती हे, पचेन्द्रियों के विषयो में 
प्रवृत्ति रुकती है, अति चचल मन भी एकाग्र होता हैं, हिसादि पाँच 
पाप नही होते, स्तोक (अल्प) ज्ञान होने पर भी त्रिलोक के तीन 
काल सम्बन्धी चराचर पदार्थों का जानना होता है, हेय--उपादेय 
की पहचान होती है, आत्मज्ञान सन्मुख होता है, अधिक-अधिक' 
ज्ञान होने पर आनन्द उत्पन्न होता है, लोक मे महिमा यश विशेष 
होता है, अतिशय पुण्य का बध होता है, इत्यादिक गुण शास्त्राभ्यास 
करने से तत्काल ही उत्पन्न होते हैं, इसलिए श्यास्वराभ्यास अवश्य 
करना । 

प्रन्‍नन २७--तथा हे भव्य हो ! शास्ताभ्यास करने के समय की' 


प्राप्ति सहादुलंभ है। कैसे ? यह कहते हैं-- 
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उत्तर--एकेन्द्रियादि असज्नीपर्यत जीवों को तो मन नही, और” 
नारकी वेदना से पीडित तिर्यच विवेकरहित, देव विषयासक्त, इस-- 
लिए मनुष्यो को अनेक सामग्री मिलने पर शास्त्राभ्यास होता है। 
सो मनुष्य पर्याय की प्राप्ति ही द्वव्य-क्षेत्रकाल-भाव से महादुलेभ है। 

वहाँ द्रव्य से तो लोक में मनुष्य जीव बहुत णल्प्र हैं, तुच्छ 
सख्यात मात्र ही हैं, और अन्य जीवो मे मिगोदिया अनन्त है दूसरे 
जीव अमख्य'त हैं। तथा क्षेत्र से मनुष्यो का क्षेत्र बहुत स्तोक 
(थोडा ही) अढाई द्वीप मात्र ही है और अन्य जीबो मे एकेन्द्रियो का 
क्षेत्र सव॑ लोक है, दूसरो का कितनेक राजू प्रमाण है। और काल से 
मनुष्य पर्याय मे उत्कृष्ट रहने का काल स्तोक है, कमंभूमि -भपेक्षा 
पृथवत्व कोटिपूर्व मात्र है और अन्य पर्यायों मे उत्कृष्ट रहने का 
काल--एकेन्द्रिय मे तो जसख्यात पुदंगल-परावतंन मात्र और अन्यो 
मे सख्यात पल्य मात्र है। भाव-अपेक्षा तीत्र शुभाशुभपने से रहित 
ऐसे मनुष्य-पर्याय के कारण रूप परिणाम होने अति दुलभ हैं, अन्य: 
पर्याय क क्षारण अशुभ रूप वा शुभरूप परिणाम होने सुलभ है। 
इस प्रकार शास्त्राभ्यास का कारण जो पर्याय कर्मभूमि या मनुष्य 
पर्योय, उसका दुलेभपना जानना। वहाँ सुवास, उच्चकुल, पूर्ण 
आयु, इन्द्रियो की सामथ्यं, नीरोगपना, सुसगांत, धर्मरूप अशभिप्राय, 
बुद्धि की प्रबलता इत्यादि को प्राप्ति होना उत्तरोत्तर महादुलंभ है। 
यह प्रत्यक्ष दीख रहा है; और उतनी सामग्री मिले बिता ग्रस्याभ्यास 
बनता नहीं, सो तुमने भाग्य से अचसर पाया है इललिए तुमको 
हठ से भी तुम्हारे हित के लिए प्रेरणा करते हैं। जैसे हो सफे चंसे 
इस शास्त्र का अभ्यास करो, अन्य जोवो को जंसे बने बसे श्ास्त्रा- 
भ्यास कराओ। जो जीव शास्त्राश्यास करते हैं उनको अनुमोदना 
करो। पुस्तक लिखबाना, व पढ़ने-पढ़ानेवालो की स्थिरता करनी 
इत्यादि ज्ञास्त्रा्यास के बाह्य कारण, उनका साधन करवा; क्योकि 
उनके द्वारा भी परम्परा कायसिद्धि होती है व महत पुण्य उत्पन्न होता 
.है। इस प्रकार इस शास्त्र के अभ्यासादि में जीवो को रुचिवान किया ! 
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सिथ्यातस ही महापाप है 
राजमल पववया 
*मिथ्यातम ही महा पाप है, सब पापो का बाप है। 
“सब पापो से बड़ा पाप है, घोर जगत सताप है॥ठेका 
“हिसादिक पाचों पापों से, महा भयकर दुखदाता। 
-सप्त व्यसन के पापों से भी, तीत्र पाप जग विख्याता ॥ 
है अनादि से अग्रहीत ही, शाश्वत शिव सुख का घाता। 
वस्तु स्वरूप इसी के कारण, नहीं समझ में आापाता॥ 
जित वाणी सुनकर भी पागल, करता पर का जाप है। 
मिथ्यांतम ही महापाप है ॥१॥ 
सज्ञी पच्ेन्द्रिय होता है, तो ग्रहीत अपनाता है। 
दो हजार सागर तरस रहकर, फिर निगोद मे जाता है॥ 
पर मे आपा मान स्वय को, भूल महा दुख पाता है। 
“किन्तु न इस मिथ्यात्व मोह के, चक्कर से बचपाता है।॥। 
'ऐसे महापाप से बचना, यह जिनकुल का माप है। 
' मिथ्यातम ही महापाप है ॥२॥ 
“इससे बढकर महा शझत्रु तो, नही जीव का कोई भी। 
इससे वढकर महा दुष्ट भी, नहीं जगत में कोई भी॥ 
इसके नाश किए बिन होता, कभी नही ब्रत कोई भी। 
“एकदेश या पूर्ण देशन्नरत, कभी न होता कोई भी॥ 
“क्रिया काड उपदेश आदि सब, झूठा वृथा प्रलाप है। 
मिथ्यातम ही महापाप है ॥३॥। 
“यदि सच्चा सुख पाना है तो, तुम इसको सहार करो। 
' त्तत्क्षण सम्यकदशन पाकर, यह भव सागर पार करो॥। 
- वस्तु स्वरूप समभने को अब, तत्वों का अभ्यास करो। 
देह पथक है, जीव पृथक है, यह निश्चय विश्वास करो॥ 
-स्वयू अनादिअनत नाथ तू, स्वय सिद्ध प्रभु आप है। 
मिथ्यातम ही महापाप है ॥४॥ 


॥ श्री वीतरागायनम ।॥ 
जन सिद्धान्त प्रवेश रत्नमाला 
छठा भा६ग 
सगलाचरण 


चह्तु विचारत ध्यावते, मन पावे विश्लामा।” 
रस स्वादत सुख ऊपज, अनुभव याकौ नाम ॥१0३१ 
अनुभव चिस्तामनि रतन, अनुभव है रस कूप।! 
अनुभव मारग मोक्ष को, अनुभव सोक्ष स्वरूप ॥२॥" 


एक देखिये जानिये, रमि रहिये इक ठोर। 
समल विमल न विचारिये, यहै सिद्धि नहि और ॥३॥ 


जितपद नांहि शरीर को, जिन पद चेतन मांहि। 
जित वर्नेंच कछ ओर है, यह जिन वर्नेत नाहि॥४॥! 


प्र निज अनुभव करें, सता चेतन रूप। 
सब ज्ञाता लछिकें नमों, समयतार सब सूप ॥४५॥ 


देव गुरु दोनो खड़े, फिसके लागू पाव। 
बलिहारी ग्रुरु देव की, भपवन्‌ दियो बताय ॥६॥ 


करुतानिधि गुरुदेव श्री, दिया सत्य उपदेश। 
ज्ञानी माने परख कर, करें मृढ संक्लेश ॥७॥ 


( ५० ) 
'अकरण पहला 


१. चीतराग-विज्ञान 
१ बीतराग-विज्ञान (मोक्षमार्गप्रकाशक में से मागलिक काव्य) 


/अ] मंगलमप मंगल करण, वोतराम चिज्ञात। 
न्तों ताहि जाते भये, अरहंतादि महान ॥१॥ 
करि मंगल करि हों महा, प्रथ करन को काज। 
जाते मिले पतमाज सब, पाव निज पद राज ॥२॥॥ 
(मोक्षमार्गप्रकाशऊ प्रष्ठ १) 


अर्थ--वीतराग-विज्ञान मगलमय है तथा मगल का करने वाला 
है। जिस कारण से अरहन्तादि पच परमेष्टी महान हुए है उनको 
नमस्कार करता हूँ। इस प्रकार मगलाचरण करके इस महा ग्रन्थ के 
करने का शुभ कार्य करता हूँ । जिससे सर्व समाज को उस बीतरागी 
विज्ञान की प्राप्ति हो और निजपद के राज्य को प्राप्त करे । 
भावार्थ--विज्ञान दो प्रकार का है--( १)भज्ञानरूप विज्ञान, (२) 
चीतराग विज्ञान । 
प्रदन १--अज्ञासरूप विज्ञान क्‍या है ? 
उत्तर--जो परिणाम मिथ्या अभिप्राय सहित हो, स्व-पर के एकत्व 
अभिप्राय से युक्त हो वह अज्ञानरूप विज्ञान है । 
श्री समयसार गा० २७१ को टोका मे लिखा है कि 'स्वयर का 
अविवेक हो (स्व-पर का भेदज्ञान ना हो) तव जीव को अध्यवसिति 
'सातर (एक मे दूसरे की मान्यता पूर्वक) परिणति और (मात्र पर को 
जानने की बुद्धि होने से) विज्ञप्ति मातृत्व से विज्ञान है। यह विज्ञप्ति 
मात्र स्व-पर के अविवेक को दृढ करती है, इसलिए अज्ञान कहलाती 
है, ऐसा विज्ञान मिथ्यादुृष्टियो को होता है तथा वह ससारवर्धक है । 
मुझ मिज आत्मा के अलावा विश्व मे अनन्त आत्माये, अनन्तान्त 
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पुदूगल, धर्म-अधर्म, आकाश एक-एक, लोक प्रमाण अप्र्यात काल 
इृव्य तथा शुभाशुभ भावों मे एकत्व बुद्धि, एकत्व का ज्ञान और एकत्व 
का आचरण ही अज्ञानरूप विज्ञान है। यह अज्ञानरूप विज्ञान इस जीव 
को चारो गतियो मे भ्रमण कराता है । 


प्रहत--अज्ञानरूप विज्ञान तीन प्रकार फा कौन-फौन सा है ? 
उत्तर--(१) हिंसादि और अहिसादि के अध्यवसान से अपने को « 
हिसादि और अहिसादि रूप मानना । (२) उदय मे आते हुए नारक, 
तिर्यच, मनुष्य, देव के अध्यवसान से अपने को नारकी आदिरूप 


मानना । (३) जानने से आते हुए सब द्र॒व्यों में अपने को उस रूप 
करने की मान्यता । (देखों समयसार गा० २६८ से २७० तक) 


प्रन्‍न--वीतराग विज्ञान क्या है ? 


उत्तर--स्व-पर के भिन्‍नपने का ज्ञान वीतराग-विज्ञान है । 

श्री समयसार गा० ७४ मे लिखा है कि “मिथ्यात्व जाने के बाद 
जीव चाहे ज्ञान का उघाड अल्प हो, तो भी विज्ञान कहने मे आता है। 
जैसे-जैसे विज्ञानघन स्वभाव होता जाता है वेसे-वैसे आखवो से निवृत्त 
होता जाता है और जैसे-जेसे आज्रवो से निवृत्त होता जाता है तैसे-तैसे 
विज्ञानघन स्वभाव होता जाता है । 

मुझ निज आत्मा के बलावा विश्व में अनन्त आत्माये, अनन्ताननन्‍्त 
पुद्गल, धर्मं-अधर्म-आकाश एक-एक, लोक प्रमाण असख्यात काल द्रव्य 
तथा शुभाशुभ भावों मे भिन्‍नत्व क्वा श्रद्धान, भिन्‍नत्व का ज्ञान और 


भिन्‍नत्व का आचरण ही वीतराग विज्ञाव है। वह जीव को चारो 
गतियो का अभाव करके मोक्ष में पहुचा देता है । 


प्रश्द--स गल दब्द फा क्‍या अर्थ है ? 
उत्तर--( १) 'मग कर्थात्‌ सुख, उसे 'लाति' अर्थात्‌ देता है। (२) 
'स अर्थात्‌ पाप, उसे 'गालयति' अर्थात्‌ गाले, दूर करे उसका नाम 
मंगल है। वास्तव में मिथ्यादर्शनादि भावों पाप है उनका नाश करके 
सम्यस्दर्शनादि भावों सुख है उनकी प्राप्ति होता वह मगल है । 
[मोक्षमार्गंत्रकाशक पृष्ठ ८] 
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[आ] मिथ्या भाव अभाव तें, जो प्रग्ट निज भाव । 
सो जयवन्त रहो सदा, यह हो मोक्ष उपाच ॥ 
[मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २१] 
अर्थ--मिश्या भाव का अभाव होने से जो निज भाव प्रगट होता 
है, वह एक ही मोक्ष का उपाय है। वह सदा जयवन्त रहो | 
भावार्थ-यहाँ मोक्ष का उपाय एक ही है, दो या अधिक मोक्ष- 
मार्ग नही है--ऐसा स्पष्ट बताया है। मोक्षमार्ग एक ही है ऐसा ही 
श्री प्रवचनसार गाथा ८२, १६६ तथा २४२ में तथा समयसार कलण 
२३६९ और २४० मे वाताया है रत्वकरण्ड-भ्रावकाचार गा० ३ में तथा 
तत्वार्थ सूत्र पहला अध्याय के पहले सूत्र मे भी यही बताया है। 
'मोक्षमार्ग दो नही है, मोक्षमार्ग का निरूपण दो प्रकार है 
एक निश्चय मोक्षमार्ग है, एक व्यवहार मोक्षमार्ग है--इस प्रकार दो 
मोक्षमार्ग मानना मिथ्या है ।' 
[मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २४८ से २४६९ में देखो 
भिथ्यादर्शन-ज्ञान-चा रित्र यह मिथ्याभाव हैं, इनके अभाव से तथा 
अपने स्वभाव का आश्रय लेने से निजभाव प्रगट होता है, वह सम्यक्त- 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्र है। 
स्व-पर के अविवेक से मिथ्याभाव प्रगट होता है और स्व-पर के 
विवेक से सम्यकृभाव प्रगट होता है । 
[ह] सो निज भाव सदा सुखद, अपना करो प्रकाश। 
जो बहुविधि भव दुखनि को, करि है सत्ता नाश ॥ 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ४५ | 
अर्थ--जो निजभाव है वह सदा सुख देने वाला है, इसलिये निज- 
भात्र का प्रकाश करो । निजभाव के प्रकाश करने से अनेक प्रकार के 
दु खो की सत्ता का नाश हो जाता है। 
भावाथं--जीव अनादि से, एक-एक समय करके सिथ्याभाव के 
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कारण ही अनेक प्रकार के दु खो को भोगता है। उन सब ढू खो का 
ताश एक मात्र तिजभाव को प्रगट करने से ही होता है, क्योकि वह 
सदा सुख को देने वाला है। 

बाह्य पदार्थों के कारण जीव को सुख-दु ख होता है, यह मान्यता 
झूठी है। इसलिए खोटी मान्यता को छोडकर अपने ज्ञायक स्वभाव 
का आश्रय लेकर शुद्ध भाव प्रगट करना चाहिए, क्योकि शुद्ठभाव 
सुखदायक है और आकुलता-चिन्ता का अभाव करने वाला है । 

प्रन्‍च--अशुद्ध भाव क्या है ? 

उत्तर-- हिसादि और अहिसादि के भाव अशुद्ध भाव हैं। इन अशुद्ध 
भावों को और आत्ना को एक मानना-पह ससार का वीज है, 
मिथ्यात्व है। इस भाव से सब बाते उल्टी ही श्रद्धा मे आती हैं, उल्टी 
ही ज्ञान मे जाती है और उल्टी ही आचारणरूप होती है। भात्मा 
और विकारी क्षणिक भावों की एकताबुद्धि ही अनन्त ससार हैं । 

[ पुरुषार्थ सिद्धिधपाय गा० १४] 

प्रदल - शुद्ध भाव क्‍या है ” 

उत्तर--अपने त्रिकाली आत्मा का आश्रय लेने से अशुद्ध भाव 
रुक जाते हैं ओर सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप शुद्धभाव प्रगट हो जाते 
है। शुद्ध भाव के प्रगट होते ही अनन्त ससार का अभाव हो जाता 
है। शुद्धभाव के प्रगट होते ही सच्ची श्रद्धा, सच्चा ज्ञान, सच्चा 
आचरण प्रगट हो जाता है। परका मैं करू-घरू रूप जो वुद्धि है 
उसका अभाव हो जाता है। 

प्रन्‍न -शुद्धभाव के प्रगट होते ही क्या-क्या होता है, जरा स्पष्ट 
बताइये ? 

उत्तर--( १) मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग जो 
ससार के कारण हैं उनका अभाव हो जाता है। (२) आठो कर्मों 
का अभाव हो जाता है। (३) द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भावरूप 
जो पाँच परावतंन है उनका अभाव हो जाता है। (४) पचम पारि- 


हा 
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“है। और मिथ्यात्व के समान तीन काल और तीन लोक में अन्य कोई 
अकल्याणकारी नही है । 
प्रशन--सम्यग्दशंन कया है ? 
उत्तर--मोक्ष महल की प्रथम सीढी है, इसलिये सबसे प्रथम 
“सम्यग्दर्शन प्राप्त करना चाहिये। 
(उ) बहुविधि सिथ्या गहनकरि, घलिन भयो निज भाव । 
ताको होत अभाव हूं, सहजरूप दरसाव।॥ 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ६५ | 
अर्थ--अनेक प्रकार के मिथ्या श्रद्धान के ग्रहण से निज भाव 
मलिन होता है, इन कारणों का अभाव होने पर जीव का सहजरूप 
देखने मे आता है। 

! भावार्थ--जगत से धर्म के नाम पर अनेक मिथ्या मान्यताये 
चलती हैं । जिस कुटुम्ब मे स्वय मनुष्य तरीके जन्म लिया, वहा जो 
कुछ मान्यता चलती हो उसी को वह ग्रहण करता है। उस मिथ्या 
मान्यता से उसका निज भाव मलिन होता है। इसलिये सत्यदेव, 
सत्यग्रुरु, सच्चे धर्म का, तत्वों का, द्रव्यों का, सम्यग्दर्शनादि मोक्षमार्ग 
का यथार्थ स्वरूप क्या है ” और अन्यथा स्वरूप क्या है ? उसे जानकर 

अन्यथा विपरीत स्वरूप जिससे अपना निजभाव मलिन हो रहा था, 
उसे छोडकर यथार्थ स्वरूप ग्रहण करके उन भावों का अभाव करता 
चाहिये और अपना सहज स्वभाविक शुद्धस्वरूप जो शक्तिरूप है उसे 
पर्याय में प्रगट करना चाहिये। अन्य मत वाले अनेक कल्पित वाते 

“करते हैं सो जैन धर्म मे सम्भव नही हैं । 
[ऊ] मिथ्या देवादिक भज्ज, हो है मिथ्याभाव। 
तज तिनको साँचे भजो, यह हित हैतु उपाय ॥ 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १६८] 


अर्थ--मिथ्यादेव, गुरु, धर्म के मानने से मिथ्याभाव दृढ होता है । 
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इसलिये इनको छोडकर सच्चादेव, गुरु, धर्म को मानना चाहिये यह 
'हिंत का उपाय है । 

भावा्थ--आत्मा का हित जन्म मरण का अभाव करके परिपूर्ण 
सुख दशा की प्राप्ति ही है। कुदेव, कुगुरु, कुधर्म की भक्ति से मिथ्या 
भाव उत्पन्त होता है । इसलिये सत्य क्या है ”? उसका यथार्थ निर्णय 
करके असत्य को छोडकर, सत्य देवादि को ग्रहण करके, उसके उपदेश 
के अनुसार शुद्धता प्रगट करनी चाहिये, क्योकि वह अपने हित का 
निममित्त कारण है इसलिये उसका उपाय करना । 

प्रझ्न--हम दिगम्बर धर्मी अन्य छुगुरु, कुदेव, कुधर्म को मानते ही 
नहीं, क्योकि हम चीत॑रागी प्रतिमा को पूजते हैं, २८ मुलगुणघारी नग्न 
भावलिगी घुनि को सानते हैं और उनके कहे हुए सच्चे शास्त्रों का 
अभ्यास करते हैं, तो हम किस प्रकार मिथ्यादृष्टि हैं ? 

उत्तर-- 'सत्तास्वरूप” में प० भागचन्द्र जी छाजेड ने कहा है 
दिगम्बर जैन कहते हैं कि 'हम तो सच्चे देवादि को मानते है इसलिये 
हमारा गृहीत मिथ्यात्व तो छूट गया है। तो कहते हैं कि नही, तुम्हारा 
गृहीतमिथ्यात्व नही छठा है क्योकि तुम गृहीतमिथ्यात्व को जानते ही 
नही । मात्र अन्य देवादि को मानना हो गृहीतमिथ्यात्व का स्वरूप नही 
है। सच्चे देव, ग्रुरु, शास्त्र को श्रद्धा बाह्य मे भी यथार्थ व्यवहार 
जानकर करना चाहिये। सच्चे व्यवहार को जाने बिना कोई देवादि 
की श्रद्धा करे, तो भी वह गृहीतमिथ्यादृष्टि है । 

प्रन्‍ल--गृही तमिथ्यात्व कैसे छूटे ? 

उत्तर--वर्तमान मे जो कोई शुभभावो से आत्मा का भला होता 
है, निमित्त मिले तो कल्याण हो, दूसरे के आश्रय से हमारा भला 
होता है, आदि खोटी मान्यताओं के उपदेशक की श्रद्धा सब गृहीत- 
मिथ्यात्व मे आते हैं। (१) एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ कर सकता 
है, कुछ सहायता आदि करता है आदि उपदेशक गृहीतमिथ्यात्व मे 
आते है (२) शुभभाव करो, धीरे-धीरे कल्याण हो जावेगा आदि 
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मान्यता करने वाले वर्तमान मे जो कोई हो इनसे दूर रहना चाहिये । 
श्री रत्नकरण्ड्रावकाचार इलोक ११७ की टीका मे सदासुखदास जी 
ने पृष्ठ १५२ मे लिखा है कि “कलिकाल में भावलिगी मुनीश्वर तथा 
अजिका तथा क्षुल्लक का समागम तो है ही नाहि” इसलिये सच्चेदेव, 
गुरु, धर्म का' स्वरूप समझकर दिगम्बर धर्म के नाम से मोक्षमार्ग मे 
विघ्त करते वाले जो कोई भी हो' इनसे दूर रहना चाहिए । क्योकि 
यह गृहीतमिध्यात्व के पुष्ट करने वाले है । 

प्रथन--आत्मा का हित एक मोक्ष ही है, ऐसा सोक्षमार्गप्रकाशक 
में कहाँ आया है ? 

उत्तर-मोक्षमार्गप्रकाशक €वाँ अध्याय पृष्ठ ३०६ में लिखा है 
“आत्मा का हित मोक्ष ही है, अन्य नही ।' 

प्रदन--आत्मा का हित मोक्ष ही है उसकी सिद्धि कैसे हो ? 

उत्तर-मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ ३०७ मे लिखा है कि “(१) या 
तो अपने रागादि दूर हो (२) या आप चाहे उसी प्रकार सब द्वव्य 
परिणमित हो तो आकुलता मिटे परलच्तु से द्रव्य तो अपने आधीन 
नही है क्योकि किसी द्रव्य का परिणमन किसी द्रव्य के आधीन नहीं 
है, सब अपनी-अपनी मर्यादा लिए परिणमे है । के 

अपने रागादिक दूर होने पर निराकुलता हो, सो यह कार्य वन 
सकता है। सो अपने परिपूर्ण स्वभाव का आश्रय लेकर अपना हित 
साधना प्रत्येक पात्र जीव का प्रथम कतंव्य है । 

प्रदून--सबसे बड़ा पाप कया है ” 

उत्तर--मिथ्यात्व है। 

प्रन्‍्न--सबसे बडा पाप सिश्यात्व है यह कहाँ आया है ? 

उत्तर- मोक्षमागगं प्रकाशक छठवे अधिकार के अन्त में पृष्ठ १६१ 
से लिखा है कि “जिनघर्म मे तो यह आम्नाय है कि वहले बडा पाप 
छडाकर फिर छोटा पाप छडाया है, इसलिए इस मिथ्यात्व को सप्त- 
व्यससादिक से भी बडा पाप जानकार पहले छुडाया है। इसलिए जो" 
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पाप के फल से डरते हैं। अपने आत्मा को दु ख समुद्र मे नहीं डुबाना 
चाहते हैं, वे जीव इस मिथ्यात्व को अवश्य छोडो” । 


(ए) इस भव तरु का मुल इक जानहु भिध्याभाव। 
ताकों करि निर्मल अब, करिए मोक्ष उपाव 0॥ 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ १६३] 
अर्थ--इस भव रूपी वुक्ष का मूल एक मिथ्यात्व भाव है उसको 
निर्मेल करके मोक्ष का उपाय करना चाहिए। 
भावार्थ-मिथ्यात्व महापाप है| मिथ्यात्व को सातव्यसन से भी 
महापाप जानकर पहले छुडाया है, इसलिऐ पात्र जीव को मिथ्यात्व' 
को तुरन्त छोड देना चाहिए। 
प्रझन--तिषचयाभासी मिथ्यात्व को पुष्टि कैसे करता है ? 
उत्तर--निश्चयाभासी जीव जो बात भगवान ने शर््न्त अपेक्षा 
कही हैं उसे अपनी व्तेमान पर्याय मे मानकर , तथा भगवान ने शुभ- 
भावों को हेय बताया है ऐसा मानकर अशुभ मे प्रवर्तता हुआ अपने को 
सोक्षमार्गी मानता हुआ मिथ्यात्व की पुष्टि करता है । 
प्रदत--व्यवहाराभासी सिथ्यात्व को पुष्टि करता है। 
उत्तर--'केऊ व्यवहार दान शील तप भाव ही को आत्मा का 
हित जान छाँडत न मुदता” व्यवहाराभासी जीव जो बात जिनागम 
व्यवहार की मुख्यता से वतलाई है उसे ही मोक्षमार्ग मानकर वाह्य 
साधनादिक ही का श्रद्धानादिक करता है ऐसा मानने से उसके सर्व 
धर्म के अग मिथ्यात्व भाव को प्राप्त होते है । 
प्रदौत--उभ्याभासी मिथ्यात्व की पुष्टि कैसे करता है ? 
उत्तर-- "केऊ व्यवहारनय, निश्चय के मारग भिन्न-भिन्न जान, 
यह वात करे उद्धता” नि३चयाभासो के समान निइचय को और व्यव- 
हाराभासी के समान व्यवहार को, इस प्रकार दोनो को मानने वाला 
भयाभासी है । 
(१) दो प्रकार के मोक्षमार्ग मानता है जबकि एकमात्र वीतरागता 
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ही मोक्षमार्ग है। (२) निश्चय-व्यवहार दोनो को उपादेय मानता है, 
जवकि मात्र निश्चय उपादेय है आदि बातो से मिथ्यात्व की पुष्टि 
करता है। 
प्रश्न- तीनो प्रकार के भासियों की मिथ्या मान्यता कैसे टले ? 
उत्तर--“जबे जाने निहचे के भेद-व्यवहार सब कारण को उपचार 
माने, तब बुद्धता” निश्चय-व्यवहार को जानकर अपने स्वभाव का 
आश्रय ले तो मिथ्याभासीपने का अभाव हो, तब धर्म की प्राप्ति हो । 
(ऐ) शिव उपाय करते प्रथम, कारन मंगल रूप। 
विघन विनाशक सुख करन, नमो शुद्ध शिवभुप ॥ १॥ 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३०६] 
अर्थ--शिव उपाय अर्थात्‌ मोक्ष का उपाय करते समय पहले उसका 
कारण और मगल रूप, शुद्र शिवभूप को नमस्कार करना चाहिये, 
क्योकि वह विघ्त विनाशक और सुख करने वाला है । 
भावार्थ-शुद्ध शिवशूप व्यवहारतय से सिद्ध भगवान है और 
निश्चयनय से अपना त्रिकाली आत्मा ही है । जो कि सर्व विशुद्ध परम 
पारिणामिक, परम भाव ग्राहक, शुद्र उपादान भूत, शुद्ध द्रव्याथिक नय 
से निज जीव ही है जो कि कतृ त्व-भोक्तृत्व रहित तथा बध-मोक्ष के 
कारण और परिणाम से रहित (शून्य) है। उसको प्राप्ति एक मात्र 
शवितवान के आश्रय से ही होती है, किसी पर भगवान या शुभ भाव 
से कभी भी नहीं । इसलिए अपने परम पारिणामिक ज्ञायक आत्मा का 
आश्रय लेकर सवर निर्जरारूप मीक्षमार्ग की प्राप्ति कर, पूर्ण मोक्ष का 
पथिक बनना ही जैनधर्म का सार है। 


२. द्रव्य गुणो का स्वतन्त्र परिणसन 


(अ) जीव द्रव्य, उसके अनन्त गुण, सब गुण असहाय, स्वाधीन, 


सदाकाल, ऐसा वस्तु स्वरूप है। 
2 व्यव 8 
(आ) अब इनकी व्यवस्था “तज्ञान चारिषर के आधीन है, व 
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धारित्र ज्ञान के आधीन हैं, दोनो असहयरूप है।” ऐसी मर्यादा 
बँधी है। है 
हे [मोक्षमार्गप्रकाशक उपादान-निमित्त चिट्ठी पृष्ठ १६ |“ 

(इ) कोई कहता है कि 'ज्ञान की शुद्धता से क्रिया (चारित्र) शुद्ध 
हुआ, सो ऐसा नही है। कोई गुण किसी गुण के सहारे नही है । सर्व 
असहाय रूप हैं । 

[मोक्षमार्गप्रकाशक उपादान-निमित्त चिट॒ठी पृष्ठ १६] 
प्रघत--इसमे अनेकान्त फैसे हुआ ? 

उत्तर--सर्वगुण स्वाधीन वह अस्ति तथा असहाय वह नास्ति, 
इस प्रकार अस्ति-नास्ति रूप असहाय यह अनेकान्त है । 

(ई) प्रत्येक द्रव्य का परिणमन स्वतन्त्र है निमित्त विशिष्टता 
नही ला सकता 'क्योकि पर अर्थात्‌ पर द्रव्य किसी द्रव्य को परभाव 
रूप करने का निमित्त नही हो सकता !' 

[समयसार गा० २२० से २२३ टीका मे ] 

(उ) ससारी के एक यह उपाय है कि स्वय को जैसा श्रद्धान है, 
उसी प्रकार पदार्थों को परिणमित करना चाहता है, यदि वे परिणमित 
हो तो इसका सच्चा (श्रद्यान हो जाये। परन्तु अवादिनिधन वस्तुएँ 

भिन्‍्त-भिन्‍न अपनी मर्यादा सहित परिणमित होती है, कोई किसी के 
आधीन नही है, कोई किसी के प्रिणमित कराने से परिणमित नहीं 
होती । तथापि जीव उन्हे अपनी इच्छानुसार परिणमित कराने की 

इच्छा करता है यह तो मिथ्यादशंन ही है । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ५२ 

(ऊ) “कोई द्रव्य किसी द्रव्य का कर्ता-हर्ता है नही, सर्वे द्रव्य 
अपने-अपने स्वभावरूप परिणसित होते है, यह जीव वृथा ही कपाय 
भाव से आकुलित होता है ।” 

(ए) “लोक मे सर्व पदार्थ अपने-अपने स्वभाव के ही कर्ता है, कोई 
किसी को सुख-दुःखदायक्र, उपकारी-अनुपकारी है नहीं। यह जीव 
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व्यर्थ ही अपने परिणामों मे उन्हे सुखदायक-उपकारी मानकर इृष्ट 
मानता है अथवा दु खदायी-अनुपकारी जानकर अनिष्ट मानता है ।” 
[मोक्षमार्गंप्रकाशक पृष्ठ ८€ | 
(ऐ) “यदि परद्वव्य का ग्रहण-त्याग आत्मा के हो, तो आत्मा 
परद्रव्य का कर्ता-हर्ता हो जाये परन्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्य के आधीन 
है नही, इसलिये आत्मा अपने भाव राग्रादिक है उन्हे छोडकर बीते- 
रागी होता है।' [मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २५२] 
(ओ) “सर्व कार्य जैसे यह चाहे वसे ही हो, अन्यथा न हो, तब 
यह निराकुल रहे, परन्तु यह तो हो ही नही सकता, क्योकि किसी 
द्रव्य का परिणमन किसी द्रव्य के आधीन नही है, इसलिए अपने रागा- 
'दिक दूर होने पर निराकुलता हो, सो यह कार्य बन सकता है।” 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३०७ ] 
(औ) “इस बधान मे कोई किसी को करता तो है नही ।” 
[सोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २४ | 
(अ) “यदि कम स्वय कर्ता होकर उद्यम से जीव के स्वरभाव का 
चात करे, बाह्य सामग्नी को मिलावे, तब तो कर्म के चेतनपना भी 
चाहिये और बलवानपना भी चाहिए, सो है नही । सहज ही निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध है ।* _[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५ | 
(अ ) “पदार्थों को यथार्थ मानना और यह परिणमित कराने से 
अन्यथा परिणमित नही होंगे, ऐसा मानना सो ही उस दु ख के दूर होने 
का उपाय है। भ्रमजनित दुख का उपाय भ्रम दूर करना ही है । सो 
दूर होने से सम्यक्‌ श्रद्धान होता है वही सत्य उपाय जानना ।' 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ५२ | 
(क) “सब पदार्थे अपने द्रव्य में अन्तर्मग्त रहने वाले अपने अनन्त 
धर्मो के चक्र को (समूह को) चुम्बन करते है स्पर्श करते है तथापि वे 
(सब द्रव्य) परस्पर एक-दूसरे को स्पर्श नहीं करते । 
[समयसार गा० ३ की टीका] 
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(ख) अन्य द्रव्य से, अन्य द्रव्य के गुण की उत्पत्ति नहीं को जा 
सकती, इससे (यह सिद्धान्त हुआ कि) सव द्रव्य अपने-अपने स्वभाव 
से उत्पन्न होते है । [समयसार मूल गा० ३७२ | 

(ग) जो द्रव्य किसी द्रव्य मे और पर्याय मे वरतंता है वह अन्य 
द्रव्य मे तथा पर्याय मे बदलकर अन्य में नही मिल जाता। अन्य रूप 
से सक्रमण को प्राप्त न होती हुई वस्तु अन्य वस्तु को कैसे परिणमन 
करा सकती है। अर्थात्‌ नहीं करा सकती है । 

[समयसार मूल गा० १०३] 

(घ) जो पर द्रव्य है वह ग्रहण नही किया जा सकता है और 
छोडा भी नहीं जा सकता, ऐसा ही कोई उसका (आत्मा का) 
प्रायोगिक (विकारी पर्याय) वेख्नसिक (स्वभाव) है।” 

[समयसार मूल गा० ४०६] 


३- जेनधर्म 


(अ) 'सर्वे कषायो का जिस-तिस प्रकार से नाश करने वाला जो 
जिन धर्म अर्थात्‌ जैनधम ।' [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ० १२] 
(आ) जैन शास्त्रो के पदो मे तो कषाय मिठाने का तथा लौकिक 
कार्य घटाने का प्रयोजन है | [मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० १३ ] 
(इ) “जैनमत में एक वीतराग भाव के पोषण का प्रयोजन है” 
जैनधर्म मे देव-गुरु-वर्मादिक का स्वरूप वीतराग ही निरूपण करके 
केवल वीतरागता ही का पोषण करते हैं | 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० १३७] 
(ई) “जीव मोक्षमार्ग को प्राप्त कर ले तो उस मार्ग मे स्वय 
गसन कर उन दु खो से मुक्त हो । सो मोक्षमार्ग एक वीतराग भाव है, 
इसलिए जिन शास्त्रों मे किप्ती प्रकार रागद्वे ष मोह भावों का निषेध 
करके वीतराग भाव का प्रयोजन प्रगट किया हो, उन्ही शास्त्रो का 
बाँचना-सुनना उचित है ।” [मोक्षमार्गप्रकाशक़ पृ० १४] 


([ ६४ ) 


(5) जैनधर्म से मुनिपद लेने का क्रम तो यह ै-_ 
हीता है, तत्पशचात्‌ उदासीन परिणाम होते है. परिहार बी 
शवित होती है, तब वह स्वयमेव मुनि होना चाहता है और तब श्री 
गुरु मुनि-धर्म अगीकार कराते हैं।” [मोक्षमार्मप्रकाशक पृ० १७९ ] 
(ऊ) जैनधम की पद्धति तो ऐसी है कि "प्रथम तत्वज्ञान हो, ओर 
पण्चात्‌ चारित्र हो, सो सम्यकचारित्र नाम पाता है ।” ा 
ेल्‍ [मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० २४२] 
(ए) 'सम्यग्दशंव-जान-चारित्र की एकताहूप मोक्षमार्ग वही ही 


मुनियों का सच्चा लक्षण है |” [मोक्षमार्गअकाशक प्रृष्ठ २२३] 
(ऐ) भक्ति तो राग रूप है, और राग्र से बध है इसीलिए मोक्ष 
का कारण नही है।” [मोक्षमार्यप्रकाशक प्रृष्ठ २२२] 


(ओ) उच्च भूमिका मे (ऊपर के गुणस्थानो मे) स्थिति प्राप्त 

न की हो, तब अस्थान का राग रोकने के हेतु अथवा तीन राग ज्वर 
मिटाने के हेतु कदावित्‌ ज्ञानी को भी भक्ति होती है यह (प्रशस्त 
राग) वास्तव मे, जो स्थूल लक्ष वाला होने से मात्र भक्ति प्रधीन है 
ऐसे अज्ञानी को होता है।. [फ्वास्तिकाय गा० १३६ पृष्ठ २०३] 
(औ) “जिस भाव से आत्मा को पुण्य अथवा पाप आमख्वित होते 

हैं, उस भाव द्वारा वह (जीव) पर चारित्र है ऐसा जिन प्ररूपित करते 
है, इसलिये पर चारित्र मे प्रवृत्ति सो बधमार्ग ही है मोक्षमार्ग नही 
| [फ्चात्तिकाय गाथा १५७] 
(अ) “बीवराग भाव रूप तप को न जाने और इन्ही (अनशन 
प्रायश्चित आदि) को तप जानकर सग्रह करे तो ससार मे ही भ्रमण 
करेगा। बहुत क्या, इतना समझ लेना कि निश्चयधर्म तो वीतराग- 
भाव है, अन्य नाना विशेष वाह्य साधन को अपेक्षा उपचार से किये 
है उत्तको व्यवहार मात्र धर्म सज्ञा जानना । इस रहस्य को जो नहीं 


जानता इसलिए उसके निर्जरा का सच्चा श्रद्यन नही ।” 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २३३ | 


( ६५ ) 
(अ ) स्वर्गसुख का कारण प्रशस्त राग है और मोक्ष सुख का 


कारण वीतराग भाव है । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २३४ | 
(क) “सम्यग्दशंन ज्ञान चारित्र इनकी एकता मोक्षमार्ग है वही 
धर्म है।' [मोक्षमा्गंप्रकाशक पृष्ठ १५७ | 


(ख) “जिन घमम मे यह तो आम्नाय है कि पहले बडा पाप छुडा- 
कर फिर छोटा पाप छडाया है। इसलिए मिथ्यात्व को सप्तव्यमना- 
दिक से भी बडा पाप जानकर पहले छडाया है । इसलिए जो पाप के 
फल से डरते है, अपने आत्मा को दु ख समुद्र मे नही डवाना चाहते वे 
जीव इस मिथ्यात्व को अवश्य छोडो | [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १६१] 

(ग) “रागादिक का छोडना, इसी भाव का नाम धर्म अर्थात्‌ जैन 
धमं है” [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १६१ ] 

(घ) “जैनधर्म का तो ऐसा उपदेश है, पहले तो तत्त्वज्ञानी हो, 
फिर जिसका त्याग करे उसका दोष पहिचाने, त्याग करने मे जो गुण 
हो उसे जाने, फिर अपने परिणामों को ठीक करे, वर्तमान परिणामों 
के ही भरोसे प्रतिज्ञा न कर बैठे, जन धर्म मे प्रतिज्ञा न लेने का दण्ड 
तो है नही [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २३६] 

(ड) “जिन्हे वन्‍्ध नही करना हो वे कषाय नही करे” 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २८] 

(च) “जिनमत में तो एक रागादि मिटाने का प्रयोजन है 

[मोक्षमा्गंप्रकाशक पृष्ठ ३०३ | 

(छ) “जिनमत मे तो यह परिपाटी है कि पहले सम्यवत्व होता है, 
फिर ब्रत होते हैं, वह सम्यकत्व स्व-पर का श्रद्धान होने पर होता है और 
वह श्रद्धान द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने पर होता है, इतलिये प्रथम 
द्रव्यानुयोग के अनुसार श्रद्धान करके सम्यर्दृष्टि हो, पश्चात्‌ चरणानुयोग 
के अनुसार ब्रतादिक घारण करके ब्ती हो । [ मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ ० २६३ | 

(ज) स्व-पर के श्रद्धान मे शुद्धात्म श्रद्धानहूप निश्चय सम्यक्त्व 
गभित है। [मोक्षमोर्ग प्रकाशक चिटठी पृष्ठ २] 


( ६६ ) 


(के) जैन धर्म का सेवन तो ससार नाश के लिए किया जाता है, 
जो उसके द्वारा साँसारिक प्रयोजन (पुजा-शास्त्रादि कार्य) साधना 
चाहते है वे वडा अन्याय करते है। इसलिए वे तो मिथ्यादृष्टि हैं ही । 

[मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रष्ठ २१६] 

(ञञ) इस प्रकार सासारिक प्रयोजन सहित जो घर्म साधते है वे 
पापी भी है और मिथ्यादृष्टि तो हैं ही ।” 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २२०] 

(5) जो जीव प्रथम से ही सांसारिक प्रयोजन सहित भक्ति करता 
है तो उसके पाप का ही अभिप्नाय हुआ | [मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २२२] 

(5) इस प्रयोजन के हेतु अरहन्तादिक की भक्ति करने से भी 
त्तीब्र कपाय होने के कारण पाप बध ही होता है । 

है [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ८] 

(ड) 'शास्त्र बाँचकर आजीविका आदि लौकिक कार्य साधने की 
“इच्छा न हो; क्योक्रि यदि आशावान हो तो यथार्थ उपदेश नहीं दे 
सकता ।' [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १५] 


४. अज्ञान को व्याख्या 


(अ) जीव की जो भान्यता हो तदनुसार (उस मान्यता के अनु- 
सार) जगत में नही बनता हो तो वह मान्यता अज्ञान है। 
[समयसार गा० २४८, २४६ | 
(आ) पर पदार्थों को परिणमावने का अभिप्नाय वास्तव मे अज्ञान 
ही है, क्योकि पर पदार्थ आत्मा के अधीन नही । 
इन्द्रियो से ज्ञान मानना अज्ञान है, क्योंकि ज्ञान तो आत्मा से ही 
होता है। आत्मा ज्ञान के लिए इन्द्रिय-प्रकाश आदि बाह्म सामग्री 
सोधना अज्ञान है जिसको मोह महामलल जीवित है वह जीव अपने 


सुख और ज्ञान के लिए पर की ओर दौडता है यह अज्ञान है। 
[प्रवचनसार गा० ५५ से 


( ६७ ) 


(इ) जीव का जैसा आशय हो उसके अनुसार जगत मे कार्य न 
बनता हो तो वह आशय अज्ञान है । 
[समयसार गाथा २५४ से २५६ तक ] 
(ई) आठ प्रकार के ज्ञानो मे मति, श्रुति तथा अवधि ये तीन 
मिथ्यात्व के उदय के वश (६ द्रव्य, सात तत्व, निश्चय-व्यवहार, 
निमित्त-नेमित्तिक, व्याप्य-व्यापक आदि मे) विपरीतामिनिवेश रूप 
अज्ञान होता है । [ वृहत द्रव्यसग्रह गा० ५ पृष्ठ १४ वं १५ से) 
(उ) भिध्यादर्शन ही के निमित्त से क्षयोपशमरूप ज्ञान है वह 
अज्ञान हो रहा है । उससे यथार्थ वस्तु स्वरूप का जानना नही होता 
अन्यथा जानना होता है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ४६] 
(ऊ) तत्व ज्ञान के अभाव से ज्ञान को अज्ञान कहते हैं । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ८८ ] 
प्रन्‍्त--अज्ञान कया है सीधे-सादे शब्दों मे बताओ ? 
उत्तर--(१) आत्मा का कार्य ज्ञप्ति क्रिया है इसके बदले यह 
मानना कि मैं परजीवो को बचा सकता हूँ, मार जिला सकता हूँ। 
सुबह से लेकर चौबीस घण्टे जो रूपी पुदूगल का कार्य है, मै इसे करता 
हूँ आदि सब मान्यता अज्ञान है। 


(२) स्वय है आत्मा इसके बदले अपने को देव, नारकी, इन्द्रियादि 
वाला मानना यह अज्ञान है । 

(३) ज्ञान ज्ञान से आता है उसके बदले ज्ञेय से आता है यह सब 
मान्यता अज्ञान है । [देखों समयसार गा० २७०] 


प्‌. निरचय सम्यक्‍्टव 
(भ) सिथ्या सत्ति प्रस्थि भेदि, जगी निर्मल ज्योति । 
जोग सो अतीत सो, तो निहचे प्रमानिये। 
अर्थ--मिथ्यात्व का नाश होने से मन, वचन, काय के अगोचर 


( ६८ ) 


जो आत्मा की निविकार श्रद्धानवी ज्योति प्रकाशित होती है उसे 
निश्चय सम्यक्त्व जानना चाहिए । 
[समयसार नाटक चतुर्थ गुणस्थान अधिकार पुष्ठ ४६० | 
(आ) केवलज्ञान आदि ग्रुणो का आश्रय भूत निज शुद्ध थात्मा ही 
उपादेय है; इस प्रकार की रुचिरूप निश्चय सम्यक्त्व जो कि पहले 
तपच्चरण की अवस्था में भावित किया था (भावना की थी, अनुभव 
किया था) उसके फलस्वरूप समस्त जीवादि तत्वों के विपय में विप- 
रीत अभिनिवेश (विरुद्ध अभिप्राय) से रहित परिणाम रूप परम 
क्षाय्रिक सम्यक्त्व कहलाता है | 
[वृहत द्रव्य सम्रह गा० १४ पृष्ठ ४१] 
(इ) विपरीताभिनिवेश रहित जीवादिक तत्वाये श्रद्धान वह 
सम्यन्दर्णन का लक्षण है । [मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ ३१७ | 


६. तत्त्व विद्यार की महिमा 


(अ) देखो तत्वविचार की महिमा ! तत्वविचार रहित देवादिक 
की प्रतीति करें; बहुत गास्‍्त्रों का अभ्यास करे, ब्रतादि पाले, 
तपश्चरणादि करे उसको तो सम्यकत्व होने का अधिकार नाही और 
तत्वविचार वाला इनके विना भी सम्यवत्व का अधिकारी होता है | 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २६० | 

(आ) तत्व विचार मे उपयोग को तद्गूप होकर लगाये उससे 
समय-समय परिणाम निर्मल होते जाते है । 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २६२ | 

(इ) पुरुपार्थ से तत्व निर्णय मे उपयोग लगाये तब स्वयमेव ही 
मोह का अभाव होने पर सम्यवत्वादि रूप सोक्ष के उपाय का पुरुपार्थ 
बनता है, इसलिए मुख्यता से तो तत्त्व निर्णय में उपयोग लगाने का 
पुरुपार्थ करना । [मोक्षमार्गप्रकाथक पृष्ठ ३१२] 

(ई) सो इसका कतंव्य तत्व निर्णय का अभ्यास ही है इसी से 


( ६६ ) 


दर्शन मोह का उपशम तो स्वयमेव होता है। उसमे जीव का कतंव्य 
कुछ नही । (मोक्षमार्ग प्रकाहक पृष्ठ ३१४) 


मिथ्यात्व ही आज्रव है और सम्पक्त्व हो 
सवर-निजरा, मोक्ष हैं 


(अ) वास्तव में मिथ्यात्व ही आसव है। 
(समयसार नाटक प्रृष्ठ १५३ आश्रवाधिकार ) 
(आ) प्रगठ हो कि मिथ्यात्व ही आख़व-बन्ध है और मिथ्यात्व 
का अभाव श्षम्यक्त्व सवर-नि्जरा तथा मोक्ष है | 
(समयसार नाटक प्रृष्ठ ३१० मोक्षद्वार ) 
(इ) सिद्धान्य से मिथ्यात्व को ही पाप कहा है; जब तक मिथ्यात्व 
रहता है तब तक शुभाशुभ सर्वे क्रियाओ को अध्यात्म मे परमार्थेत 
पाप ही कहा जाता है । 
(समयसार कलश १३७ के भावाथे में पृष्ठ ३०७) 
(ई) मिथ्यात्व सम्बन्धी बन्ध जो कि अनन्त ससार का कारण 
है वही यहाँ प्रधानतया विवक्षित है अविरति आदि से जो बन्धच होता 
है वह अल्प स्थिति-अनुभाग वाला है दीघे ससार का कारण नही है। 
(समयसार गा ० ७२ के भावार्थ मे पृष्ठ १३३) 
(3) संसार का कारण मिथ्यात्व ही है, इसलिए मिथ्यात्व सबधी 
रागादि का अभाव होने पर, सर्व भावास्रवो का अभाव हो जाता है यह 
यहाँ कहा गया है। (समयसार कलश ११४ के भावार्थ मे पृष्ठ २६१) 
(ऊ) मिथ्यात्व सहित राग को ही राग कहा है, मिथ्यात्त्र रहित 
चारित्र-मोह सम्बन्धी परिणाम को राग नही कहा । 
(समयसार कलश १३७ के भावार्थ पृष्ठ ३०८) 
(ए) मिथ्यात्व है सो ही ससार है। मिथ्यात्व जाने के बाद ससार 
का अभाव ही होता है समुद्र मे एक बूँद की गिनती ही क्‍या है ? 
* (समयसार गा० ३२० के भावार्थ पृष्ठ ४५४) 
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(ऐ) सम्यर्दृष्टि के मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी कषाय का उदय 
ना होने से उसे इस प्रकार के भावास्रव तो होते ही नही और मिथ्यात्व 
तथा अनन्तानुबन्धी कषाय सम्बन्धी बन्ध भी नही होता है । 

(समयसार गा० १७३ से १७६ तक भावार्थ पृष्ठ २७०) 

(ओ) बन्ध के होने मे मुख्य कारण मिथ्यात्व अनन्तानुवन्धी का 
उदय ही है' अनन्त ससार का कारण मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धी ही 
है उसका अभाव हो जाने पर फिर उनका बन्ध नही होता. 'वक्ष 
की जड कट जाने पर फिर हरे पत्तो की अवधि कितनी ? 

(समयसार कलश १६२ का भावार्थ प्रृष्ठ ३५६-३५७) 


८. प्रयोजन और सब दुःखो का पुल मिथ्यात्व 
(अ) जिसके द्वारा सुख उत्पन्त हो तथा दु ख का विनाश हो उस 
कार्य का नाम प्रयोजन है । (मोक्षमागंप्रकाशक पृष्ठ ६) 
(आ) बाह्य अनुकूल सामग्री मिले यह प्रयोजन नही है क्योकि इस 
प्रयोजन से (अनुकूल सामग्री से) कुछ भी अपना हित नही होता । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ८) 
(३) स्व दु खो का मूल यह मिथ्यादर्शन है । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ५१) 
(ई) सर्व बाह्य सामग्री मे इष्ट-अनिष्टपना मानता है, अन्यथा 
उपाय करता है, सच्चे उपाय की श्रद्य नही करता, अन्यथा कल्पना 
करता है सो इन सबका मूल कारण एक मिथ्यादशेन है । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ५१) 
(उ) सब दु खो का मूल कारण मिथ्यादर्शन, अज्ञान और असयम 
है ' मिथ्यादशंनादिक है वे ही सर्व दु खो का मूल कारण है। 
(मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ४६) 
(ऊ) मिथ्यात्व को सप्त व्यसन से भी बडा पाप कहा है । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १६१) 





( ७१ ) 


(ए) इस भव तरू का मूल एक मिथ्यात्व भाव है। 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २६३) 
(ऐ) इस भिथ्यात्व वेरी का अश भी बुरा है इसलिए सूध्म 
मिथ्यात्व भी त्यागने योग्य है । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १६३) 
(ओ) सर्व प्रकार के मिथ्यात्वभाव को छोडकर सम्यरदृष्टि होना 
योग्य है क्योकि ससार का मूल मिथ्यात्व है । 
(मोक्षमार्ग्रकाशक पृष्ठ २६७) 
(औ) मिथ्यात्वभाव को छोडकर अपना कल्याण करा । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १६२): 
(अ) यही भाव दु खो के बीज है, अन्य कोई नहीं । इसलिये हे 
भव्य | यदि दु खो से मुक्त होना चाहता है तो इन मिथ्यादशनादिक 
विभावभाव का अभाव करना ही कार्य है, इस कार्य के करने से तेरा 
परम कल्याण होगा। (मोक्षमाग्गंप्रकाशक पृष्ठ €४) 
(अ ) भिथ्यात्व कर्म अत्यन्त अप्रशस्त है । (श्री घवल), 
(कफ) सुख का कारण स्वभाव प्रतिघात का (द्रव्य-भाव घाति कर्म 
का) अभाव है । (प्रवचनसार गा० ६१ की टीका )- 
(ख) इस जीव का प्रयोजन तो एक यही है कि दुख न हो सुख 
हो। (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ७८) 
(ग) मोक्षमार्ग के प्रतिपक्षी जो मिथ्यादर्शनादिक उनका स्वरूप 
वताया | उन्हे तो दुःखरूप, दुख का कारण जानकर, हेय मानकर 
उनका त्याग करना मोक्ष के मार्ग जो सम्यर्दर्श नादिक है उन्हे 
सुखरूप, सुख का कारण जानकर, उपादेय मानकर, अगीकार करना, 
क्योकि बात्मा का हित मोक्ष ही है । ४ 
(घ) दुख न हो सुख हो, तथा अन्य भी जितने उपाय करते हैं वे 
सब इसी एक प्रयोजन सहित करते है दूसरा प्रयोजन नही । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३०६) 


९. भवितव्य 

(अ) अन्ञानी मिथ्यादृष्टि जीव, आप स्वयं अथवा अन्य सचेतन- 
अचेतन पदार्ब किसी प्रकार परिणमित हुए, अपने को बह परिणमन 
बुरा लगा, तब अन्यथा परिणमन करके उस परिणमन का बुरा चाहता 
हैं, परन्‍त उनका परिणमन उसके आधीन नही है। इस प्रकार ऋष से 
बुरा करने की इच्छा तो ही, परन्तु बुरा होना या न होना भवितव्य के 
आघधीन है। 

(आ) अन्य कोई अपने से उच्च कार्य करें तो उसे किसी उपाय 
से नीचा दिसाता है और स्वय नीचा कार्य करे तो उसे उच्च दिखाता 
है। एस प्रकार मान से अपनी महतता की इच्छा तो हो, परन्चु महृतता 
होना भवितव्य आधीन है 

(इ) छल-फपट द्वारा अपना अभिप्राय सिद्ध करना चाहता है। 
धस प्रकार माया से इप्ट सिद्धि के अर्थ छल तो करे, परन्तु इष्ट सिद्धि 
हु।ना भवितव्य आधवीन है । 

(7) लोभ से इष्ट प्राप्ति की इच्छा तो वहुत करे, परन्तु इण्ट 
प्राप्ति होना भवितव्य के आधीन है । 

(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३६) 

(3) श्री गीमट्टसार कर्मकाण्ड मे पाँच प्रकार के एकान्तवादियो 
का कथन आता है उनका आशय (गाथा ८७६ से ८८३) इतना ही है 
कि इनमे से किसी एक से कार्य की उत्वत्ति मानता है वह मिश्यादृष्टि 
है और जो कार्य की उत्पत्ति मे इन पांचों के (स्वभाव, पुरुषाथ, काल, 
नियति और कर्म) समवाय को स्वीकार करता है वह सम्यर्दृष्टि है। 
पण्डित बनारसीदास जी ने नीचे पद के अनुतार इसी तथ्य की पुष्टि 
की है 

पद सुभाव पूरब उर्द निहर्च उद्यम फाल 
पच्छपात भिध्यात्व पथ, सरवगी शिवचाल ॥।४१॥। 


( ७३ ) 
तथा अष्ट सहस्त्री पृष्ठ २५७ मे अकलक देव ने कहा है . 
तादशी जायते बुद्धि, व्यंबसायश्च तादुशः । 
सहायास्तादुद्या: सन्ति, यादृशी भवित्तव्या ॥ 

अर्थ--जिस जीव की जैसी भवितव्यता (होनहार) होती है उसकी 
बसी ही बुद्धि हो जाती है। वह प्रयत्त भी उसी प्रकार का करने 
लगता है और उसे सहायक भी उसके अनुसार मिल जाते है। इस 
इलोक में भवितव्यता को मुख्यता दी गई है । 

प्रदन--भवितव्यता क्‍या है ? 

उत्तर--जीव की समर्थ उपादान शक्ति का नाम ही तो भवित- 
व्यता है । 

प्रन्‍न--भवितव्यता छा व्युत्पत्ति अर्थ क्या है ? 
' उत्तर--भवितु योग्य भवितव्यम, तस्य भाव" भवितव्यता | 

अर्थात्‌ जो होने योग्य हो उसे भवितव्य कहते है और उसका भाव 

भवितव्यता कहलाती है । 

प्रन्‍्त--भवितव्यता के पर्यायवाचीं शब्द क्या-क्या हैं ? 

उत्तर--योग्यता, सामथ्य॑ं, शक्ति, पात्रता, लियाकत, ताकत यह 
सब भवितव्यता के पर्यायवाची शब्द हैं ? 

(जैनतत्वमीमासा पृष्ठ ६५-६६) 

(ऊ) यदि इनकी सिद्धि हो तो कपाय का उपशमन होने से दु ख 
दूर हो जावे, सुखी हो, परन्तु उनकी सिद्धि इसके किये उपायों के 
आधीन नही है । भवितव्य के आधीन है, क्योकि अनेक उपाय करते 
देखते हैं, परन्तु सिद्धि नही होती, तथा उपाय होना भी अपने आधीन 
नही हैं, भवितव्य के आघीन है, क्योंकि अनेक उपाय करने का विचार 
करता है ओर एक भी उपाय नही होता है, तथा काकतालीय न्याय 
से भवितव्य ऐसा ही हो जैसा अपना प्रयोजन हो, वैसा ही उपाय हो, 
और उससे कार्य की सिद्धि भी हो जावे | तो उस कार्य सम्बन्धी किसी 
'कृषाय का उपशम हो ।” (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ५६) 
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(ए) इस प्रकार कार्य की उत्पत्ति के पूरे कारणों पर दष्टिपात 
करने से भी यही फलित होता है कि जहां पर कार्य की उत्पत्ति अनकल 
द्रव्य का स्ववीर्य तप उपादान अवित होतो है वहां अन्य साधन सामग्री 
स्वयमेव मिल जाती है उसे मिलाना नहीं पठता है। जैन दर्शन मे 
कार्य को उत्पत्ति के प्रत्ति उपादान और निभित्त होता है उसका ज्ञान 
कराया गया है । (जैनतत्वमोमासा फूठ ६७) 

(ऐ) वास्तव में सव्तिब्यता उस समय पर्याय की योग्यता क्षणिक 
उपादान कारण है। जो भी कार्य होता है उस समय पर्वाय की 
योग्यता ही साक्षात्त साधक है दूसरा कोई नही। प्रत्येक कार्य की उत्पत्ति 
में उसकी उस समय पर्याय की योग्यता ही है, ऐसा जानकर स्वभाव 
की दृष्टि करे तो जीव का कल्याण हो। जो कोई मात्र भवितव्यता की 
बाते करे अपनी और दृष्टि ना फरें। तो उसने भवितव्यता को माना 
ही नही, एक कार्य मे अनेक कारण होते हैं। कार्य हमेशा उस समय 
पर्याय की योग्यता से होता है और निमित्त भी स्वग्न उस समय पर्याय 
की योग्यता से होता ही हैं लाना-मिलाना नहीं पदता । 

प्रन्‍न--भवितव्यता को किसने माना ? 

उत्तर--जिसने अपने स्वभाव की सन्मुखता की उसने भव्तिव्यता 
को माना, दूसरो ने नहीं माना । 


१०. जीच स्वयं नित्य ही हैं 
(अ) आयुकर्म के उदय से मनुप्यादि पर्यायों की स्थिति रहती हैं। 
आयु का क्षय हो तव उस पर्यायरूप प्राण छूटने से मरण होता है] 
दूसरा कोई उत्पन्न करने वाला, क्षय करने वाला या रक्षा करने वाला 
है नही, ऐसा निरचय करना । [मोक्षमार्गप्रकाजक प्रृष्ठ ४२] 
(आ) दारीर सम्बन्ध की अपेक्षा जन्मादिक है। जीव जन्मादि 
रहिन नित्य ही है। तथापि मोही जीव को अतीत-अनागत का विचार 
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नही है इसलिए अज्ञानी प्राप्त पर्याय मात्र ही अपनी स्थिति मानकर 
पर्याय सम्बन्धी कार्यों मे ही तत्पर हो रहा है । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ४३ | 


(इ) इस लोक मे जो जीवादि पदार्थ हैं वे न्‍्यारे-त्यारे अनादि- 


निधन हैं । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ११० | 
(ई) अमृत्तिक प्रदेशों का पुन्ज, प्रसिद्ध ज्ञानादि गुणो सहित, 
अनादिनिधन, वस्तु आप है। (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३८) 


११. संततारी जीवो का सुस्त के लिये फूठा उपाय 

(अ) पर युक्त बाघा सहित, खण्डित, कंघ कारण दिषस छे । 
जे इन्द्रियोंथी लब्ध ते, सुत्त ये रीते दुःख ज खरे ॥७६॥ 
जो इन्द्रियो से प्राप्त किया सुख है, वह पराधीन है, बाधा सहित 
है, विनाशीक है, बन्ध का कारण है, विषम है, सो ऐसा सुख इस प्रकार 
दुख हीहै। (प्रवचनसार गा० ७६) 

(आ)भहह मानतो-ये रीते, प्रुण्ये पाप माँ ले विशेष छे। 
ते समोहथी आचछन्त घोर अपार ससारे भमे ७७॥ 
इस प्रकार पुण्य और पाप मे फर्क नही है ऐसा जो नही मानता, 
वह मोहाच्छादित होता हुआ, घोर अपार ससार में परिश्रमण करता 
है (क्योकि पुण्य पाप दोनो आत्मा का धर्म नही और शुद्घोपपोग शक्ति 
का तिरस्कार करने वाले हैं ।) (प्रवचनसार गा० ७७) 

(६) सृणी घाति कम विद्वीननु, सुख सो सुख उत्ह्ृष्ट छे। 
श्रद्धें न तेह अभव्य छे, ने भव्य ते सम्मत करे ॥६२॥ 
टीका मे--इस लोक मे मोहनीय आदि कर्मजाल वालो को स्वभाव 
प्रतिघात के कारण और आकुलता के कारण 'सुखाभ।सः होने पर भी 


'सुख' कहने की अज्ञानियो की अपरमाथिक रूढि है । 
(प्रवचनसार गा० ६२) 


( ७६ ) 


._ (३) मिथ्यादृष्टि ससारी जीव द्वारा किये गये उपाय झूठे जानना। 
तो सच्चा उपाय क्‍या है ? है 

(१) जब इच्छा दूर हो जावे और (२) सब विषयो का युगपत्‌ 
ग्रहण बना रहे तब यह दु ख मिटे । सो इच्छा तो मोह जाने पर मिटे 
और सब का युगपत ग्रहण केवलज्ञान होने पर हो। इनका उपाय 
सस्यग्दशनादिक है और वही सच्चा उपाय जानना । 

(मोक्षमार्गप्रकाशक प्र॒ष्ठ ५०) 

(उ) सज्ञी परचेन्द्रिय कदाचित्‌ तत्व निश्चय करने का उपाय 
विचारे, वहाँ अभाग्य से कुदेव, कुग्रुरु, कुशास्त्र का निमित्त बने तो 
अतत्व श्रद्धान पुष्ट हो जाता है। (मोक्षमार्गप्रकाशक प्रष्ठ ५१) 

(ऊ) कदाचित सुदेव-सुगुरु-सुशास्त्र का भी निमित्त बन जाये तो 
वहाँ उनके निश्चय उपदेश का तो श्रद्धान नही करता, व्यवहार श्रद्यान 
से अतत्व श्रद्मनी ही बना रहता है। (मोक्षमार्गप्रकाशक प्रष्ठ ५१) 

(ए) भज्ञानी जीव पर पदार्थों को अपनी इच्छानुसार परिणमाना 
चाहता है वह बन नही सकता, क्योकि प्रत्येक वस्तु अपनी-अपनी 
मर्यादा सहित परिणसित होती है किसी के परिणमाये से परिणमत्ती 
नहीं । 

(ऐ) मिथ्यादृष्टि होकर पदार्थों को अन्यथा माने, अन्यथा परि- 
णमित कराना चाहे तो आप ही दु खी होता है। उन्हे यथार्थ मानना 
और यह परिणमित कराने से अन्यथा परिणमित नही होगे ऐसा मानना, 
सो ही दु ख दूर होने का उपाय है। भ्रमजनित दुख का उपाय अम 
दूर करना ही है सो भ्रम दूर होने पर सम्यक श्रद्धान होता है वही 
सत्य उपाय जानना । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ५२) 

(ओ) आशाहूपी गड़ढा प्रत्येक अज्ञानी प्राणी मे पाया जाता है । 
विषयो से इच्छापूर्ण होती नहीं । इसका अभिश्राय तो सर्वे कषायो का 
सर्व प्रयोजन सिद्ध करने का है, वह हो तो वह सुखी हो, परन्तु वह 
कदापि नही हो सकता है इसलिए अभिप्राय मे सर्वदा दु खी ही रहता 


( ७७ ) 


है। इसलिए कषायो के प्रयोजन को साधव दुू ख दूर करके सुखी 
होना चाहता है, सो यह उपाय झूठा ही है। ती सच्चा उपाय क्या हैं ? 
सम्यग्दर्शन ज्ञान से यथावत्‌ श्रद्ान और जानना हो तब इष्ट-अनिष्ट 
चुद्धि मिटे | तब कषाय जन्य पीडा दूर हो, निराकुल होने से महासुखी 
हो । इसलिए सम्यग्दर्शनादिक ही यह दुख मेटने का सच्चा उपाय है। 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ५७) 
(औ) व्यवहार धर्म कार्यों मे प्रवर्ते तब अवसर तो चला जावेगा 
और ससार में ही भ्रमण करेगा । (मोक्षमाग्गंप्रकाशक पृष्ठ ३१३) 
(अ) कितने ही धर्म वुद्धि से धर्म साधते है, परन्तु निश्चय धर्म 

को नही जानते इसलिए अभृतार्थ धर्म को ही साधते हैं। 
(मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २२१) 


१२. बाह्य सामग्री से सुख-दु ख मानना यह झ्ूस है 
(अ) वाह्म सामग्री से सुख-दु ख मानते हैं सो ही भ्रम है। 
(मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ५६) 
(आ) आकुलता घटना-बढना भी बाह्य सामग्री के अनुसार नही । 
कपाय भावों के घटने-वढने के अनुसार है । » »< 
(इ) आकुलता का घटना-वबढना रागादिक कषाय घटने-बढने के 
अनुसार है तथा पर द्रव्य रूप सामग्री के अनुसार सुख-दु ख नही है । 
(ई) »वाह्म सामग्री से किचित्‌ सुख-दु ख नही है » 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३०६) 
(उ) सुखी-दु खी होना इच्छा के अनुसार जानना, बाह्य कारण के 
आधीन नही । (मोक्षमागंप्रकाशर पृष्ठ ७१) 
(ऊ) पदार्थ अनिष्ट-इष्ट भासित होने से क्रेधादिक होते हैं, जब 
तत्वज्ञान के अभ्यास से कोई इष्ट-अनिष्ट भासित न हो, तब स्वयमेत 
ही क्रोधादिक उत्पन्त नही होते, तव सच्चा धर्म होता है । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २२९) 


( ७प ) 


(ए) सामग्री के अनुसार (आधीन)सुख-दु ख नही है साता-असाता 
का उदय होने पर मोह के परिणमन के निमित्त से ही सुख-दुख मानते 
है । 

(ऐ) निर्धार करने पर मोह ही से सुख-दुःख मानना होता है; 
औरो के द्वारा सुख-दु ख होने का नियम नही । 

(ओ) तू सामग्री को दूर करने का या होने का उपाय करके दु ख 
मिटाना चाहता है और सुखी होना चाहता है सो यह उपाय झूठा है । 
तो सच्चा उपाय व्या ? सम्यग्दर्शनादि से भ्रम दूर हो तब सामग्री 
से सुख-दु ख भासित नही होता, अपने परिणामों से ही भासित होता 
है । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ६०) 

(औ) जो अपने को सुखदायक हो, उपकारी हो उसे इष्ट कहते हैं 
तथा जो अपने को दु.खदायक हो, अनुपकारी हो उसे अनिष्ट कहते है। 
लोक में सर्व पदार्थ अपने-अपने स्वभाव के ही कर्ता हैं कोई किसी को 
सुख-दु खदायक उपकारी-अनुपकारी है नही । 

[मोक्षमा्गप्रकाशक पृष्ठ ८९ ] 

(अ) कपायभाव होते है सो पदार्थों को इष्ट-अनिष्ट मानने पर 
होते हैं सो उप्ट-अनिष्ट मानना भी मिथ्या बुद्धि है क्योकि कोई पदार्थ 
इप्ट अनिष्ट है नही । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ८९६ | 

(अ ) पर द्रव्यो का दोप देखना मिथ्या भाव है। 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २४३ | 

(क) प्रथम तो पर द्रव्यो को इष्ट-अनिष्ट मानना ही मिथ्या है, 
वंयोकि कोई द्रव्य किसी का मित्र-शत्रु है नही । 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १७५ | 

(ख) पर द्वव्यो को इप्ट-अनिष्ट मानकर रागद् प करना मिथ्यात्व 
है क्योकि ससार का कोई पदार्थ इष्ट-अनिष्ट होता तो मिथ्यात्व नाम 
नहीं पाता । परन्तु कोई पदार्थ इष्ट-अनिष्ट नही है और यह इप्ट- 


( ७६ ) 


अनिष्ट मानकर राग-ह प करता है इसलिए इस परिणमन को मिथ्यात्व 
कहा है। [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ६० | 

(ग) इसलिए सुख-दु ख का मूल बलवान कारण (निमित्त) मोह 
का उदय है। अन्य वस्तुये है चह बलवान (निमित्त) कारण नही है 
(निमित्त की अपेक्षा कथन है) । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ४२) 


१३. पुद्गलादि पर पदार्यों का कर्ता-हर्ता आत्मा नहों 

(अ) जा कम के उपशमादिक हैं यह पुदूगल की शक्ति है उसका 
आत्मा कर्ता-हर्ता नही है। (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३११) 
(आ) तत्व निर्णय न करने मे किसी कर्म का दोष है नही, तेरा ही 
दोष है, परन्तु तू स्वयं तो महन्त रहना चाहता है अपना दोष कर्मा- 
दिक को लगाता है, सो जिन आज्ञा माने तो ऐसी अनीति सम्भव नही 
है। (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३१२) 
(इ) इसका तो कत्त व्य तत्व निर्णय का अभ्यास ही है, इसी से 
दर्शन मोह का उपशम तो स्वयमेव होता है उसमे जीव का कत्त व्य 
कुछ नही है । (मोक्षमागंप्रकाशक पृष्ठ ३१४) 
(ई) यहाँ कर्म के उपशमादिक से उपशमादि सम्यक्त्व कहे, सो 

कर्म के उपशमादिक इसके करने से नही होते । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३४०) 
(उ) जसे--कोई अपने हाथ से पत्थर लेकर अपना सिर फोड ले 
तो पत्थर का क्या द।ष ? उसी प्रकार जोव अपने रागादिक भावों से 
पुदूगल को कर्मरूप परिणमित करके अपना बुरा करे, तो कमे का क्या 
दोष ? (मोक्षमागंप्रकाशक पृष्ठ ६०) 
(ऊ) आप कर्मो के उपशमादि करना चाहे तो कैसे हो ? आप तो 
तत्वादिक का निरचय करने का उद्यम करे, उससे स्वयमेव ही उपश- 
मादि सम्यकत्व होते हैं । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २७७ ) 


( ८० ) 
(ए) तत्व विचारादिक का तो उद्यम करे और मोहकर्म के उप- 
दमादिक स्वयमेव हो तब रागादिक दूर होते है । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १६७) 
(ऐ) पर द्रव्य का ग्रहण-त्याग आत्मा के हो तो भात्मा पर द्रव्य 
का कर्ता-हर्ता हो जाए, परन्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्य के आधीन है 
नही । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५२) 
(ओ) बाह्य ब्रतादिक हैं वे तो गरीरादि पर द्रव्य के आश्रित हैं 
पर द्रव्य का आप कर्ता है नही । इसलिए उसमे कर्तापने को बुद्धि भी 
नही करना और वहा ममत्व भी करना । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५५) 
(औ) पर द्रव्य का कर्ता-हर्ता होना तथा साक्षीभत रहना यह्‌ 
परस्पर विरुद्ध है। साक्षीभूत तो उसका नाम है- जो स्वयमेव जैसा हो 
उसी प्रकार देखता जानता रहे, परन्तु जो इष्ट-अनिष्ट मानकर किसी 
को उत्पन्न करे भौर नाश करे तो साक्षी भूत कैसे कहा जा सकता है। 
कभी नही । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १०६) 
(अ) कर्म के उदय से जीव को विकार होता है। यह मान्यता 
अ्रम मूलक है है मित्र |» >< »पर द्रव्य ने मेरा द्रव्य मलिन किया 
जीव स्वय ऐसा झूठा भ्रम करता है। « »< »तू उनका दोप जानता 
है, यह तेरा हरामजादीपना है ।' (आत्मावलोकन पृष्ठ १४३) 
(अ ) समयसार कलश ५१, ५२, ५३, ५४, ५६, १६९, २००, २०१ 
में स्पष्ट समभाया है कि जीव शरीरादि पर द्रव्य की क्रिया नहीं कर 
सकता है । और निमित्त से सचमुच कार्य होता है, ऐसा मानता अम 
। 
| (क) मैं पर द्रव्य का कर्ता-हर्ता हू ऐसी मान्यता वाला पद पद पर 
धोखा खाता है । (प्रवचनसार गा० ५५) 
(ख) पर द्रव्य का मैं करता हूँ यह भज्ञान मोह अज्ञाव अन्धकार 
है उसका सुलटना अत्यन्त दुनिवार है। (समयसार कलश ५५) 


( ८१ ) 


(ग) में पर द्रव्य का कर सकता हूँ यह सम्यक्त्व से रहित पुरुषो 
का व्यवहार है । (समयसार गा० ३२४ से ३२७ की टीका) 
(घ) जो व्यवहार के कथन को निश्चय का कथन मानता है उसके 
लिए “तस्य देशना नास्ति” कहा है। (पुरुषार्थसिद्धिउपाय गा० ६) 
(ड) व्यवहार से लोग आत्मा को घडा, वस्त्र, इन्द्रियो, द्रव्यकमे 
और शरीरादि नोकम का करता है ऐसा मानना व्यवहारी जीवो का 
व्यामीह (भ्रान्ति अज्ञान) है। (समयसार गा० ६८) 


१४. इच्छा का प्रकार और दु ख 

(अ) दु ख का लक्षण आकुलता है और आकुलता इच्छा होने पर 
होती है । अज्ञानी जीवो को अनेक प्रकार की इच्छा पायी जाती है-- 

(आ) विपय ग्रहण की इच्छा--इच्द्रियो के विषय पुदूगल पदार्थों 
को जानने-देखने की इच्छा होती है अर्थात्‌ भिन्‍न-भिन्‍न रग रूप देखने 
की, राग सुतने की इस इच्छा का नाम विषय है । 

(इ) एक इच्छा कषाय भावों के अनुसार कार्य करने की है--जैसे 
किसी का बुरा करने को, उसे नीचा दिखाने की इच्छा होती है, जब 
तक यह काये ना हो तब तक महाव्याकुल रहता है, इस इच्छा का 
नाम कषाय है । 

(ई) एक इच्छा पाप के उदय से शरीर में या बाह्य अनिष्ट 
कारण मिलते हैं, उनको दूर करने की होती है। जब तब वहु दूर न 
हो तब तक महांव्याकुल रहता है, इस इच्छा का नाम पाप का उदय 
है। 

इस प्रकार इन तीन प्रकार की इच्छा होने पर सभी भिध्यादृष्टि 
दुख मानते हैं सो दुख ही है। इन तीन प्रकार की इच्छामो मे एक- 
एक प्रकार की इच्छा के अनेक प्रकार हैं । 

(उ) कितने ही प्रकार की इच्छा पुर्ण होने के कारण पुण्योदय से 
मिलते हैं, परन्तु उनका साधन एक साथ नही हो सकता है। इसलिए 


( ८२ ) 


एक को छोड़कर अन्य में लगता है, फिर भी उसे छोडकर अन्य मे 
लगता है, जैसे किसी को अनेक प्रकार की सामग्री मिली, वहाँ वह 
किसी को देखता है, उसे छोडकर राग सुनता है, फिर उसे छोड़कर 
किसी का बुरा करने लग जाता है, उसे छोडकर भोजन करता है 
अथवा देखने मे ही एक को देखकर अन्य को देखता है| इसी प्रकार 
अनेक कार्यो की प्रवृत्ति मे इच्छा होती है इस इच्छा का नाम पुण्य 
का उदय है इसे जगत सुख मानता है, परन्तु यह सुख है नही, दुख 
ही है। 

(ऊ) देवादिको को भी सुखी मानते हैं वह भ्रम ही है। उनके 
चौथी इच्छा की मुख्यता है इसलिए आकुलित है । 

इस प्रकार जो इच्छा होती है वह मिथ्यात्व-अज्ञान-असबम से 
होती है। 

(ए) जब मिथ्यात्व, अज्ञान, असयम का अभाव हो और सम्य- 
ग्दशंन-ज्ञान-चा रित्र की प्राप्ति हो तो इच्छा दूर हो इसलिए इस कार्य 
का उद्यम करना योग्य है । 

[मोक्षभागंप्रकाशक पृष्ठ ६६ से ७१] 

(ऐ) आत्मा का भला सुख पाने में है और सुख उसे कहते है 
जिसमे आकुलता, चिन्ता, क्लेप ना हो। आकुलता मोक्ष में नही है, 
इसलिए मोक्ष मे लगना चाहिए। सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र इन तीनो 
की एकता ही मोक्ष का मार्ग है उसका कथन दो प्रकार से है। जो 
यथार्थ निश्चय स्वरूप है वह निश्चय है और निम्चय॒ का निमिक्त 
कारण है वह व्यवहार है। [छहढाला तीसरी ढाल का पहला काव्य | 


१५ परम कल्याण 

(अ) मिथ्यादृष्टि जीव एक-एक समय करके अतादि से मिथ्या- 
दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप परिणमित हो रहा है। इसी परिणमत से 
ससार मे अनेक प्रकार का दुख उत्पन्न करने वाले कर्मों का सम्बन्ध 


( ८हे ) 


पाया जाता है। यही भाव दुखो के बीज हैं अन्य कोई नही । इसलिए 
हे भव्य ! यदि दुःखो से मुक्त होना चाहता है तो इन मिथ्यादर्शनादिक 
विभाव भावों का अभाव करना ही काये है; इस कार्य के करने से 
तेरा परम कल्याण होगा। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ €४ | 
(आ) इस जीव का भुख्य करतंव्य आगम ज्ञान है उसके होने से 
तत्वों का श्रद्धान होता है, तत्वों का श्रद्धान होने से सपम भाव होता 
है और उस आगम से आत्मज्ञान की भो प्राप्ति होती है तब सहज ही 
मोक्ष की प्राप्ति होती है । धर्म के अनेक अग हैं उनमे ध्यात बिना 
उससे ऊँचा और घमं का अग नहीं है इसलिए जिस-तिस प्रकार 
आगम अभ्यास करना योग्य है इसके अभ्यास मे प्रवर्तों, तुम्हारा 
कल्याण होगा । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २० ] 
(३) हे भव्य | तू यह मात्र कि मेरे अनादि से एक-एक समय 
करके ससार रोग पाया जाता है उसके नाश का उपाय (अपने त्रिकाली 
के आश्रय से) मुझे करना” इस विचार से तेरा कल्याण होगा । 
(मोक्षमाग्ग प्रकाशक पृष्ठ ४४) 
(ई) हे भव्य | तू ससार से छटकर सिडपद प्राप्त करने का 
हम जो उपाय कहते है वह कर, बिलम्ब मत कर। यह उपाय 
करने से तेरा कल्याण होगा । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ७५) 
(उ) अन्य सब मत मिथ्यादर्शनादिक के पोषक हैं तो त्याज्य हैं । 
सच्चे जिनधमं का स्वरूप जानकर उससे प्रवर्तन करने से तुम्हारा 
कल्याण होगा । (मोक्षमागेप्रकाशक १६७) 
(ऊ) इसलिए बहुत कहने से क्‍या ? सर्वथा प्रकार कुदेव कुगुरु 
कुधर्म का त्यागी होना योग्य है वर्तेमान मे (दिगम्बर घर्म मे भी ) 
इनकी प्रवत्ति विशेष पाई जाती है। इसलिए उसे जानकर मिथ्यात्व 
भाव को छोडकर अपना कल्याण करो । 
(मोक्षमार्गंप्रकाशक पृष्ठ १६९२) 
(ए) सर्व प्रकार के मिथ्यात्व भाव को छोडकर सम्यर्दृष्टि होना 


( फ४डं ) 


योग्य है। ससार का सूल मिथ्यात्व है मिथ्यात्व के समान अन्य पाप 
नही है। मिथ्यात्व का अभाव होने पर श्ञीत्र ही मोक्ष पद को प्राप्त 
करता है। इसलिए जिस तिस प्रकार से सर्व प्रकार से मिथ्यात्व का 
नाश करना योग्य है । (मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २६७) 
(ऐ) मोक्षमार्ग में पहला उपाय आग्म ज्ञान कहा है, आगम 
ज्ञान बिना धर्म का साघन नही हो सकता, इसलिए तुम्हे भी यथार्थ 
बुद्धि द्वारा आगम का अभ्यास करना । तुम्हारा परम कल्याण होगा । 
(मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३०५) 
(ओ) है भव्य | इतना ही सत्य कल्याण (आत्मा) है जितना 
यह ज्ञान है ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्र से ही, सदा ही रति प्राप्त 
कर इससे तुझे वचन अग्रोचर ऐसा सुख प्राप्त होगा और उस सूख 
को उसी क्षण तू ही स्वयमेव देखेगा । दूसरो से पूछना नही पडेगा । 
(समयसार गा० २०६) 


१६. प्रत्येक जीव आत्मा भिन्‍त-भिन्‍न हैं 


(अ) प्रत्येक जीव आत्मा को भिन्‍न भिन्‍न मानता है सो यह तो 
सत्य है। परन्तु मुक्त होने के पण्चात्‌ भी भिन्‍न ही मानना योग्य है । 
(मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ १२८) 

(आ) इस लोक मे जो जीवादि पदार्थ हैं वे न्‍्यारे-न्यारे अनादि- 
निधन हैं, तथा उनकी अवस्था का परिवर्तन होता रहता है, उस 
अपेक्षा से उत्पन्न-विनष्ट कहे जाते हैं ।(मोक्षमार्गप्रकराणक पृष्ठ ११०) 
(इ) एक जीव द्रव्य, उसके अनन्त गुण, अनन्त पर्याये एक-एक 

गुण के असख्यात्‌ प्रदेश, एक-एक प्रदेश मे अनन्त कमंवर्गणाये, एक- 
, एक कर्म वर्गगा मे अनन्त-अनन्त पुदंगल परमाणु, एक-एक पुदुगल 
परमाणु अनन्त-गुण अनन्त-पर्याय सहित विराजमान हैं। यह एक 
ससार अवस्थित जीव पिण्ड की अवस्था। इसी प्रकार अनन्त जीव 
द्रव्य ससार अवस्था मे सपिण्ड रूप जानना (और मोक्ष मे प्रत्येक जीव 


( ८५ ) 


जुदा-जुदा अनन्त गुण और पर्याय सहित अपने-अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव में विराजमान है) * 
(मोक्षमार्गप्रकाशक परमार्थ वचनिका पृष्ठ १०) 


१७ जीव का स्देव कत्तेंव्य 


(थ) जोवाजोवादीना तत्वार्थाना सदेव कतेव्यस्‌ । 
अ्रद्ान विपरोताभिनिवेश विविक्तमात्महप तत्‌ ॥२२॥ 
जीव अजीवादि तत्वार्थों का विपरीत अभिनिवेश रहित अर्थात्‌ 
अन्य को झप समभने अन्यरूप जो मिथ्याज्ञान है उससे रहित श्रद्न 
निरन्तर ही करना कतंव्य है, व्योकि वह श्रद्धान ही आत्मा का 
स्वरूप है । (पुरुपार्थसिडयुपाय गाथा २२) 
(आ) विपरीताभिनिवेश से रहित जीव-अजोवादि तत्वार्थों का 
श्रद्यान सदाकाल करना योग्य है। यह श्रद्ान आत्मा का स्वरूप है । 
दर्शनमाह उपाधि दूर होने पर प्र गट होता है, इसलिए आत्मा का स्व- 
भाव है। चतुर्थादि गुण स्थान मे प्रगट होता है पश्चात्‌ सिद्ध अवस्था 
में भी सदाकाल इसका सदभाव रहता है ऐसा जानता । 
(मोक्षमारगंप्रकराशक पृष्ठ ३२० से ३२१) 


१४८. सर्वे उपदेश का तात्पयें 


(अ) ससार अवस्था में पण्य के उदय से इन्द्र अहमिन्द्रादि पद 
प्राप्त करे, तो भो निराकुलता नही होती, दु खी ही रहता है, इधलिए 
ससार अवस्था हिंतकारी नही है। (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३१०) 

(आ) मोक्ष अवस्था मे किसी भी प्रकार की आकुलता नही रही, 
इसलिए आकुलता मिटाने का उपाय करने का भी प्रयोजन नहो है । 
सदाकाल शान्तरस से सुखी रहते हैं, इसलिए मोक्ष अवस्था ही हित- 
कारी है । पहले भी ससार अवस्था के दु ख का और मोक्ष अवस्था के 
सुख का विशेष वर्णन किया है, वह इसी प्रयोजन के अर्थ किया है। 


( 5६ ) 


उसे भी विचारकर मोक्ष का हितरूप मानकर मोक्ष का उपाय करना 
सर्व उपदेश का तात्पर्य इतना है।  (मोक्षमार्गप्रकाशक यृष्ठ ३१०) 
(इ) यह अवसर चूकना योग्य नही है। अब सर्व प्रकार से अबव- 
सर आया है, ऐसा अवसर प्राप्त करना कठिन है । इसलिये श्री गुरु- 
दयालु होकर मोक्षमार्ग का उपदेश दे, उसमे भव्य जीवो को प्रवृत्ति 
करना । (मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३१५) 
(ई) तत्वार्थ श्रद्धान करने का अभिप्राय केवल उनका निश्चय 
करना मात्र ही नही है, यहाँ अभिप्राय ऐसा है कि जीव-अजीव को 
पहिचानकर अपने को तथा पर को जैसा का तैसा माने, तथा आख्रव 
को पहिचान कर उसे हेय माने, तथा बन्ध को पहिचानकर उसे अहित 
का कारण माने, सवर को पहिचान कर उसे उपादेय माने, तथा 
निर्जरा को पहिचान कर उसे हित का कारण माने तथा मोक्ष को 
पहिचानकर उसको अपना परम हित माने । ऐसा तत्वार्थ श्रद्धान का 
अभिपष्राय है। (मोक्षमार्गंप्रकाशक पृष्ठ ३२०) 
.. (उ) आश्रय करने के लिये एक मात्र अपना त्रिकाली एक परम 
शुद्ध पारिणामिक भाव ही है यह परम उपादेय है। सवर-निर्जरा एक 
देश प्रगट करने के लिए उपादेय है मोक्ष पूर्ण प्रगट करने के लिए उपा- 
देय है; हित का कारण है परमहित है परन्तु आश्रय करने के लिए 
नही है। आखव-बन्ध, जुण्य-पाप हेय है और अजीव ज्ञेय हैं । 
(नियमसार गा० ३८ से५० तक) 
(ऊ) आअप्राहुर्माद: खलु रागादीनां भवत्यहिसेति । 
तेषामेबोत्पत्तिहिसेति, जिनागमस्य संक्षेप ॥ ४४॥। 
अर्थ--वास्तव मे राग आदि भावों का प्रगट न होना यह अहिसा 
है और उन्ही रागादि भावो की उत्पत्ति होना हिंसा है। यही जैन 
सिद्धान्त का सक्षिप्त रहस्य है । [पुरुषार्थ सिदयुपाय गा० ४४ | 
(ए) जीव जुदा हैं, पुदूगल जुदा हैं यही तत्व का सार है अन्य जो 
कुछ कथन है सब इसी का विस्तार है। [इष्टोपदेश गा० ५०] 
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(ऐ) लाख बात को बात यही, निश्चय उर लाओ। 
तोरि सकल जग दन्द-फन्द, नित आतम्त ध्यावों॥ 
[छहढाला चौथी ढाल | 
(ओ) निश्चय धर्म तो मात्र वीतरागभाव है यह ही धर्म है यह 
जिनागम का सार है । [मोक्षमार्गंप्रकाशक पृष्ठ २३३ | 
(ओऔ) मिथ्यात्व ही ससार है सम्यक्त्व ही मोक्ष है । 
[सर्वे ज्ास्त्रो का रहस्य ] 


१६. सम्यग्दशंन 
(अ) विपरीताभिनिवेशरहित जीवादिक तत्वार्थश्रद्धान वह 
सम्पग्दशंत का लक्षण है । जीव, अजीब, आख्रव, बंध, सवर, निजंरा, 
मोक्ष यह सात तत्त्वार्थ है। इनका जो श्रद्धान ऐसा ही है, अन्यथा 
नही है, ऐसा प्रतीतिभाव सो तत्वार्थश्रद्यान तथा विपरीताभिनिवेश 
जो अन्यथा अभिप्राय उससे रहित सो सम्यग्दर्शन है । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३१७ | 
(आ ) जो तत्वाय॑ श्रद्धान विपरीताभिनिवेश रहित है वही सम्य- 
रदद्ोन है । 
(ई) विपरीताभिनिवेश से रहित जीव अजीवादि तत्वार्थों का 
श्रद्धान सदाकाल करने योग्य है यह श्रद्धान आत्मा का स्वरूप है। 
[मोक्षमागग प्रकाशक पृष्ठ ३२० ] 
(इ) सम्यर्दर्शनरूप श्रद्धान का बल इतना है कि केवली सिद्ध 
भगवान रागादिरूप परिणमित नहीं होते, ससार अवस्था को नहीं 
चाहते । [मोक्षमागंप्रकाशक पृष्ठ ३२४ | 
(उ) सच्चा तत्वार्थ श्रद्धान, व आपा पर का श्रद्धान व आत्म- 
श्रद्धान व देव, गुरु, धर्म का श्रद्धान यह सम्यक्त्व का लक्षण है इन 
सर्व लक्षणो मे परस्पर एकता भी है। [मोक्षमार्गप्रकाशक प्रष्ठ ३२६ | 
(ऊ) श्री भरहन्त देव के जो गुण कहे है उनमे कितने तो विशेषण 
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पुद्गलाश्रित हैं और कितने ही जीवाश्रवित है। जीव के यथावत्‌ 
विशेषण जाने तो मिथ्यादृष्टि न रहे । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० २२१] 
(ए) सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्र की एकतारूप मोक्षमार्ग वह ही 
मुनियों का सच्चा लक्षण है । उसकी पहिचान हो जावे तो मिथ्यादृष्टि 
रहे नही । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० २२३ ] 
(ऐ) वीतरागी शास्त्रो मे अनेकान्तरूप सच्चे जीवादि तत्वों का 
निरूपण है और सच्चा रत्नन्नय रूप मोक्षमार्ग दिखलाया है उसीसे जैन 
शास्त्रों की उत्कृष्टता है। उसकी पहिचान हो जावे तो मिथ्यादृष्टि- 
पना रहता नही । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० २२४ | 
(ओ) सर्व प्रकार प्रसिद्र जानकर विपरीताभिनिवेश रहित 
' जीवादि तत्वार्थो का श्रद्धान सो ही सम्यक्त्व का लक्षण है । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० ३३२] 


(औ) जो वास्तव मे अरहन्त देव को द्रव्यरूप से, गुणरूप से 
और पर्यायरूप से जानता है, वह वास्तव में आत्मा को जानता है। 
उसी समय त्रिकाली आत्मा को समझ लेने वाला जीव चिद्विवर्तो 
(पर्याय) को ही चेतन (द्रव्य) मे ही अन्तर्गत करके, चेतन्य (ग्रुण) 
को चेतन (द्रव्य) मे ही अन्तहित करके केवल आत्मा को जानता है। 
उसको कर्ता, कम, क्रिया का विभाग क्षय को प्राप्त हो जाने से 
निष्क्रप (रागरहित) चिन्मात्र भाव (निर्विकल्प दशा) को प्राप्त हो 
जाता है यह सम्यग्दर्शन है। यह निविकल्प तथा निष्क्रिय दशा है। 

[प्रवचनसार गा० ८० | 

(अ) ज्ञेय अधिकार मे सम्यकत्व की व्याख्या करी है-- 

तम्हा तस्स णमाई किच्चा णिच्चपि त॑ सणो होज्ज । 

वोच्छामि संग हादो परमट्ठ विणिच्छयाधिगर्म ॥१॥॥ 

अर्थ--क्योकि सम्यग्दर्शन के बिना साधु होता ही नहीं है। इस 
कारण से उस सम्यक्त्व सहित सम्यकृचारित्र से युवत्त साधु को 
नमस्कार करके नित्य ही उन साधुओ को मन में धारण करके 


( 5& ) 


परमार्थ एक शुद्ध-बुद्ध एक स्वभावरूप परमात्मा है। उसको विशेषः 
करके सशय आदि से रहित निश्चय कराने वाले सम्पक्त्व को अथवा” 
अनेर्क घर्मूप पदार्थों के ससूह का अधिगम जिसमे होता है उसको 
सक्षेप मे कहूंगा । (वहाँ जिन परमात्मा को परमार्थ शुद्ध-बुद्ध एक 
स्वभाव रूप है उसकी श्रद्धा को सम्यक्त्व कहा है। 

[प्रवचनसार जयसेनाचार्य ज्ञेंग अधिकार के शुरू मे | 


(अ ) “दर्शनमात्मविनिद्च ति” अर्थात्‌ अपनी आत्मा का श्रद्यता 
सम्यग्दर्गत कहा है और विनिश्चित का अर्थ अपनी आत्मा किया है । 
[पुरुषार्थसिद्धि उपाय गा० २१६१ 


(क) आ जाणो, शुद्धात्मा बनी ध्यावे परम निज आत्मने। 
साकार अण-आक्तार हो, ते मोहग्रंथी क्षय करे १६४ ॥। 


टीका--इस यथोक्‍त (गा० १६२-१६३) विधि द्वारा शुद्ध आत्मा 
को जो पध्र्‌व जानता है। उसको उसमे ही लीनता द्वारा शात्ति-आनदा 
रूप शुद्धात्म तत्व प्राप्त होता है। इसलिए अनन्त शक्ति वाला” 
चेतन्यमात्र परम आत्मा मे एकाग्रसचेतन लक्षण ध्यान होता है। 
उससे साकार उपयोग वाला व अनाकार उपयोग वाले को अविशेष” 
रूप से एकाग्र सचेतन की प्रसिद्धि होने से अनादि ससार' से बँथी हुई 
अतिदृढ मोह दुर्ग थी छूट जाती है। इस प्रकार दर्शतमोहरूपी गाँठः 
का भेदना-तोडना वह शुद्धात्मा की उपलब्धि का फल है। 
[प्रवचनसार गा० १६४ को टीका सहित] 


(ख) सम्यरदृष्टि का ज्ञान, ()) आनन्दरूपी अमृत का नित्य 
भोजन करने वाला है, (7) अपनो जाननेरूप द्रविया सहज अवस्था को 
प्रगट करने वाला, (77) धीर है, (।४) उदार (अर्थात्‌ महान विस्तार 
वाला, निश्चित है) है। (५) अनाकूल है (अर्थात्‌ जिसमे किचित्‌ भी” 
आकुलता का कारण नही है) । (५४) उपाधि रहित (अर्थात्‌ परिग्रह 
या जिसमे कोई पर द्रव्य सम्बन्धी ग्रहण-त्याग नही है) है । सम्य*- 
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“दर्शन होते ही अमृतरूप आनन्द प्रगट होता है वह जीव उसे हर 
“समय भोगता है। [समयसार कलण १६३] 
(ग) जब भात्मा ज्ञानी होता है तब ज्ञान के कारण ज्ञान के 
'प्रारम्भ से (चौथे गुण स्थान से) लेकर पृथक्‌-प्थक स्वाद का अनुभव 
होने से (पुदयल कर्म और अपने स्वाद का एक रूप नही, किन्तु भिन्‍न- 
“भिन्‍न रूप अनुभव होने से) जिसकी भेद सवेदन झविति प्रगट हो गई 
है ऐसा होता है इसलिए वह जानना है कि “अनादिनिधन, निरन्तर 
स्वाद में आने वाला, समस्त अन्य रसो से (शुभाशुभ भावों से) 
विलक्षण (भिन्‍न), अत्यन्त मधुर चंतन्य रस ही एक जिसका (अना- 
कुलता ) रस है ऐसा आत्मा है और कपाये (शुभाशुमभाव) उससे 
(आत्मा से) भिन्‍न रस वाली है, उनके साथ (शुभाशुभ और आत्मा 
'मैं) जो एकर्व का विकल्‍प करना है वह भज्ञान से है । 
इस प्रकार पर को (शुभाणुभभाव) और अपने को भिन्‍लरूप 
जानता है, इसलिए अक्षत्रिम (नित्य) एक ज्ञान ही मैं हूं, कित्तु कृत्रिम 
(अनित्य) अनेक जी क्रोधादिक है यह मैं नही हूँ, ऐसा जानता हुआ 
मे क्रोध हूँ इत्यादि आत्म विकल्प भी किचित मात्र भी नहीं करता 
इसलिए समस्त (द्रव्य कर्म, नोकमं, भाव कर्म के) कतृ त्व को छोड 
देता है, अत सदा ही उदासीन (निर्विकल्प) अवस्था वाला होता 
हुआ मात्र जानता ही रहता है, ओर इसलिए निविकल्प, भक्षत्रिम, 
एक विन्ञाघन होता हुआ अत्यन्त अकर्ता प्रतिभासित होता है । 
[समयसार गा० €७ की टीका पृष्ठ १७२ ] 
(घ) जब यही बात्मा जिनतज्ञा द्वारा मार्ग को प्राप्त करके उप- 
शान्त क्षीण मोहपने के कारण (दर्शन मोह के उपश्यम, क्षय, क्षपोपशम 
'के कारण) जिसे विपरीत अभिनिवेश्ञ नष्ट हो जाने से सम्यग्शञान 
ज्योति प्रगट हुई है ऐसा होता हुआ कर्तृ त्व और भोकतृत्व के अधिकार 
को समाप्त करके सम्यक्रूप से प्रगट प्रभुत्व शक्तिवान होता हुआ 
ज्ञान का ही अनुसरण करने वाले मार्ग मे विचरता है (प्रवर्तता है, 
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भपरिणमित होता है, आचरण करता है) तब वह विशुद्ध आत्मतत्व की 
उपलब्धि रूप अपवर्ग नगर को (मोक्षपुर को) प्राप्त करता है। 
[फ्चास्तिकाय गा० ७० की टीका से | 

[यहाँ उपशम सम्यक्त्व प्राप्त होने पर जीव जिनाज्ञा द्वारा मार्ग 
को प्राप्त हुआ अर्थात्‌ चौथे गुणस्थान से मार्ग प्राप्त होता हुआ जैसे- 
जैसे अपने स्वभाव को एकाग्रता करता जाता है वंसे-वैसे श्रावक, मुनि 
श्रेणी, पिद्ध दशा को प्राप्त कर लेता है क्योकि उसको सम्यग्शान 
ज्योति प्रगट हो गई है। ] 

(च) ऐसे दर्शन मोह के अभावते सत्यार्थ श्रद्धान, सत्यार्थज्ञान 
प्रगट होय है। अरु अनन्तानुबन्धी के अभावते स्वरूपाचरण चरित्र 
सम्यग्दृष्टि के प्रगट होय है । यद्यपि अप्रत्याख्यानावरण के उदयते देश- 
चारित्र ताहि भया है अरु प्रत्याख्यानावरण का उदयते सकल चारित्र 
नाह्टी प्रगट भया है । तो हूँ सम्यग्दृष्टि के देहादिक पर द्रव्य तथा राग- 
हं पादिक कर्म जतित परभाव इनमे दृढ़ भेद विज्ञान ऐसा भया है जो 
अपना ज्ञानदर्शनरूप ज्ञानस्वभाव ही मे आत्म-बुद्धि घारनेंते अर 
पर्याय में आत्मवुद्धि स्वप्द में हूँ नाहि होने से ऐसा चिन्तवन करे हैं, 
है आत्मन | अष्ट प्रकार स्पर्श * ** : 'ये समस्त कर्म का 
उदय जनित विकार है मेरा स्वरूप तो ज्ञाता-दृष्टा है । 

[रत्नकरण्ड श्रावकाचार गा० ४१ की टीका पृष्ठ ६८-६६ | 


(छ) स्वसम्वेदन ज्ञान प्रथम अवस्था मे चौथे, पाँचवे गरुणस्थान 
वाले गृहस्थ के भी होता है । वहाँ पर सराग देखने मे आता है इसलिए 
रागसहित अवस्था के निषेध के लिए वीत राग स्वसम्वेदन ज्ञान ४-५ वें 

गुणस्थानी को प्रगट हुआ है । 
[परमात्मा प्रकाशक गा० १२ की टीका पृष्ठ २१] 
(ज) मिथ्यात्व तथा राग आदि को जीतने के कारण असयत 

स म्यग्दुष्टि आदि एकदेशी जिन है । 

[बहत द्रव्यसग्रह गाथा १, टीका पृष्ठ ५] 
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(कर) स्वाभाविक अनन्त ज्ञान आदि बनन्त गुण का आधारभूत 
निज परमात्मद्रव्य उपादेय है तथा इन्द्रिय सुख आदि (द्रव्य कमे, 
नोकमें, भावकर्म ) परद्रव्य त्याज्य है इस तरह सर्वज्ञदेव प्रणीत निश्चय 
व्यवहारनय को साध्य-साधक भाव से जानता है। * यह अविरत 
सम्यर्दृष्टि चौथे गुणस्थानवर्ती का लक्षण है। 

[वृहत द्रव्य संग्रह गा० १३ की टीका प्रृष्ठ ४० ] 

(व्यू) जीवादि सद्दहण सम्मत्त' वीतराय सर्वज्ञ देव द्वारा कहे हुए 
शुद्ध जीव आदि तत्वों मे चल, मलिन, अगाढ दोप 'रहित श्रद्धान, रुचि 
अथवा 'जो जिनेन्द्र ने कहा वही है जिस प्रकार से जिनेन्द्र ने कहा है 
उसी प्रकार है । ऐसी निरचयरूप बुद्धि (निर्णयरूप ज्ञान) सम्यग्दशेन 
आत्मा का परिणाम है। [वहत द्रव्यसग्रह गा० ४१ टीका पृष्ठ १८८ | 

(ट) मिथ्यात्व आदि सात प्रकृतियों के उपशमादि होने पर, 
(२) अथवा अध्यात्म भापा के अनुसार निजशुद्ध आत्मा के सम्मुख 
परिणाम होने पर शुद्ध आत्मभावना से उत्पन्न यथार्थ सुखरूपी अमृतः 
को उपादेय करके, ससार शरीर और भोगो मे जो हेय बुद्धि है, वह 
सम्यग्दर्शन से शुद्ध है वह चतुर्थ गुणस्थान वाला ब्रतरहित दाशेनिक 
है । [बृहत द्रव्यसग्रह गाथा ४५ टीका पृष्ठ २२०] 

(5) व्यवहारनय अभृतार्थ है और शुद्धभय भूता्थ है ऐसा ऋषि- 
इवरो ने बताया है जो जीव भृतार्थ का आश्रय लेता है वह जीव 
निश्चय से सम्यर्दृष्टि है । [समयसार गाथा ११] 


२०. जीव को सम्यकत्व की प्राप्ति क्यो नहीं होती ? 
उसका कारण 


(अ) जीव का द्रव्यकर्म नोकर्म से तो किसी प्रकार का सम्बन्ध 


नही है। परन्तु अनादि से अज्ञानी जीव एक-एक समय करकेः 
कमक्ृत शुभाशुभ भावो की, जो अपने साथ एकमेक नही है, प्रथक है; 
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परन्तु उनके साथ एकत्व करता है, इसलिए सम्यकत्व की प्राप्ति नही 
होती । 
(आ) एक्मयं फर्मझृतेभाविर समाहितोडपि युक्त एवं । 
प्रतिभाति बालिशानां, प्रतिभास: स खलु भववीज॑ ॥ १४।॥ 
अन्वयः--एवं अय कर्मझृते असमाहित अपि वालिशाना युक्त: 
इब प्रतिभाति। स प्रतिभास खलु भव बीज (अस्ति) । 
अथे--इस प्रकार यह आत्मा कर्मकृत भावों से (कर्म का उदय है 
'निर्मित्त जिनमे ऐसे दया, दान पूजा यात्रा आदि विभाव भावों से ) 
सयुक्त न होने पर भी (स्वभाव और विभाव का तादात्म्य न होने पर 
भी, एक द्रव्य न वन जाने पर भी, पारिणामिक और विभाव भाव एक 
न होने पर भी) सयुक्त सरीखा (एक द्रव्य सरीखा) प्रतिभासित होना 
ही निश्चय करके ससार का बीज है। अर्थात्‌ श्र व स्वभाव और क्षणिक 
विभाव की इस एकता की मान्यता को ही मिथ्यात्व कहते है, यह 
'मिथ्यात्व का पक्का लक्षण है। . [पुरुषार्थसिद्धि उपाय गाथा १४] 
है (इ) जिन्हे सयोग सिद्ध सबंध है ऐसे आत्मा और क्रोधादि आख्रवों 
में भेद ज्ञान ना होने से ही सम्यक्त्व प्राप्त नही होता है । 
[समयसार गाथा ६६-७० टीका] 
(३) स्व-पर का विवेक न होने से सम्यक्त्व नही होता । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ४६ | 
(उ) जीवादि सात तत्व जो प्रयोजनभूत है इनका उल्टा श्रद्धान 
होने से सम्यक्त्व नही होता है । [छहढाला दूसरी ढाल ] 
(ऊ) अपनी आत्मा को छोडकर अनन्त आत्मा, अनतानन्त पृदगल, 
'धर्म-अधमं-आकाश एक-एक, लोक प्रमाण असख्यात काल-द्रव्य तथा 
शुभाशुभ भावों के साथ एकत्व बुद्धि, एकत्व का ज्ञान, एकत्व का 
आचरण होने से सम्यक्त्व की प्राप्ति नही होती है । 


२१- वस्तु का परिणमन बाह्य कारणों से निरपेक्ष है 
(अ) मिथ्यादृष्टि झास्त्रो का अभ्यासी कहता है कि कर्म के उदय 
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से विकार होता है और जीव विकार करे तो नया बन्ध होता है । 
विकार स्वतत्र है और कर्म का उदय उपशमादि स्वतत्र है। यह वात 
तुमने कहाँ से निकाली ऐसे अज्ञानी को समभाने के लिए श्री वीरसेन 
स्वामी जयघवलपुस्तक सातवी पृष्ठ १७७ के प्रारम्भ मे लिखा है। 
कि--“बज्क कारण निरपेक्खो वत्थ परिणामों” अर्थात्‌ वस्तु का 
परिणमन वाह्य कारणों से निरपेक्ष होता है । 
आचाये भगवान ने यह कथन विकारी परिणामों के सम्बन्ध में 
कहा है क्योकि जीव अपने दोष से अज्ञानी रहता है ऐसा होने पर भी 
अपना दोष बाह्य कारणो के ऊपर लगाता है। 
[जय घवल पु० सातवी पृष्ठ १७७ | 
(आ) सत्र द्रव्यों की प्रत्येक पर्याय मे यह छह कारक एक साथ 
बर्तते है इसलिए आत्मा और पुद्गल शुद्ध दशा में या अशुद्ध दशा में 
स्वयं छहो कारक रूप परिणमन करते हैं और दूसरे कारकों की 
(निमित्त कारणो की) अपेक्षा नही रखते । 
[पचास्तिकाय गा० ६२ टीका सहित ] 
(६) निश्चय से पर के साथ आत्मा का कारकपने का सम्बन्ध 
नही है, कि जिससे शुद्धत्मा स्वभाव को प्राप्ति के लिए सामग्री (बाह्य 
साधन) खोजने की व्यग्रता से जीव (व्यर्थ ही) पन्तन्त्र होते है । 
[प्रवचनसार गाथा १६ की टीका] 
(उ) अज्ञानी जीव को समभाने के लिए आचारयंदेव उपदेश देते है 
कि राग द्व प की उत्पत्ति अज्ञान से आत्मा मे ही होती है और वे आत्मा 
के मशुद्ध परिणाम है। इसलिए अज्ञाच का नाश करो, सम्यगनज्ञान 
प्रगट करो, आत्मा ज्ञानस्वरूप है--ऐसा अनुभव करो, परद्रव्य को 
रागद्वे ष उत्पन्न करने वाला मानकर उस पर कोप न करो | 
[समयसार कलश २२० का भावार्थ] 
(ऊ) वास्तव में कोई भी पर्याय हो, चाहे विकारी हो या अवि- 
कारी हो वह निरपेक्ष है उसका दूसरा कोई कारण नही'है। क्योकि 
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एक पर्याय का उसकी पहली पर्याय और अगली पर्याय से सम्बन्ध नहीं 
है, तब उस पर्याय को दूसरा करे, यह बात कहाँ से आई ? अज्ञानता 
में से आई । 


२२. वासना का प्रकार 


(अ) प्रतीति करने मे आता हुआ वह इन्द्रियजनित सुख-दुख है । 
प्रत्त कैसे है ? उत्तर वह केवल वासनामात्र है। जीव को (देहादि 
पदार्थों) उपकारक तथा अपकारक नहीं होने से परसार्थ से देहादि 
(पदार्थ) विषे वह उपेक्षणीय है । उसमे तत्वज्ञान के अभाव से “यह 
मुझे उपकारक होने से इंष्ट है और अपकारक होने से अनिप्ट है” ऐसे 
विश्रम से उत्पन्त हुआ सस्कार वह वासना है। वह (वासना इष्ट- 
अनिष्ट पदार्थों के अनुभव के अनन्तर उत्पन्त हुआ स्व सर्वध्ध अभिमान- 
युक्त परिणाम है, वह वासना हो है, स्वाभाविक आत्मा का स्वरूप 
नहीं। [नोट--इस स्व सर्वेध अभिमान युक्त परिणाम को मिथ्यात्व- 
पूर्वक का अनन्तानुवन्धी मान कहा जाता है। इस वासना का अभाव 
सम्यग्दर्शन होने पर ही होता हैं।| [इष्टोपदेश गा० ६ की टीका मे ] 

(आ) जीवन का विशेष (गुण) विशेष्य (द्रव्य) की वासना है। 
उसका अन्‍न्तर्धघान-सम्यकदर्शन होने पर होता है । 

[प्रवचनसार गा० ८० | 

(इ) परन्तु जब द्रव्य को द्रव्य प्राप्त करने मे भावे (अर्थात्‌ द्रव्य 
का द्रव्य प्राप्त करता है, पहुचता है, ऐसा द्रव्याथिकनय से कहा जाता 
है) तव समस्त गुणवासना का उन्मेश अस्त हो जाता है ऐसा वह जीव 
को “शुक्ल वस्त्र हो है” इत्यादि की भाँति, ऐसा द्रव्य ही है ऐसा 
समस्त ही अतद्भाविक भेद निमग्न होता है। रागद्वे प मोह की वासना 
अनादि से एक-एक समय करके है| नोट--यहाँ गुण-गुणी के भेद को 
वासना का उन्मेश कहने से आया है क्योकि भेद से भी राग उत्पन्त 
होता है । [प्रवचनसार गा० €८ की टीका से ] 
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(६) जिन जीवो के तत्वज्ञान नही है वे यथार्थ आचरण नही 
आचरते | वही विशेष बतलाते है'--कितने ही जीव्र पहले तो प्रतिज्ञा 
घारण कर बंठते है, परन्तु अन्तरग में विपय-कपाय वासना मिटी 
नही है इसलिए जैसे-तैसे प्रतिज्ञा पूरी करना चाहते हैं। वहाँ उस 
प्रतिज्ञा से परिणाम दु खी होते है। जैसे--कोई बहुत उपवास कर 
बैठता है और परचात्‌ पीडा से दुखी हुआ रोगी की भाँति काल 
गेंवाता है, धर्म साघन नही करता | तो प्रथम सथती जाने उतनी ही 
प्रतिज्ञा क्यो न ले ? दुखी होने में तो आरत्त ध्याव हो उसका फल 
अच्छा कैसे लगेगा ? % » & » *< <विपय वासना नहीं छूटी थी, 
तो ऐसी प्रतिज्ञा किसलिए की ? » » » »< क्योकि वहाँ तो उल्टा 
रागभाग तीत्र होता है । नोट-यहाँ पर जीव को विपय वासना 
और कपाय वासना अनादि से एक-एक समय करके चली भा रही है 
ऐसा बताया है सम्यग्दर्गत के बिना इस वासना का अभाव नहीं हो 
सकता ।) [मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० २३८ से २३६ | 
(उ) देवगति में विषय वासना है और इसे कषाय वासना भी 
कहते हैं । [पुरुपार्थ सिद्ययुपाय ] 
(ऊ) प्रतिज्ञा के प्रति निरादर भाव न हो, परिणाम चढते रहे, 
ऐसी जिनधर्म की आम्नाय है। [मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० २३६] 
(ए) किसी ने प्रतिज्ञा द्वारा विषय प्रवृत्ति रोक रखी थी, अन्तरग 
आसत्ति बढती गई, ओर प्रतिज्ञा पूर्ण होते ही अत्यन्त विपय प्रवृत्ति 
होने लगी, सो प्रतिज्ञा के काल मे विपय-वासना मिटों नहीं। आगे 
'पीछे उसके बदले अधिक राग किया, सो फल तो राग भाव मिटने से 
होगा, इसलिए जितनी विरवित हुई हो, उतनी ही प्रतिज्ञा करना । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० २४० ] 
(ऐ) भाव शुद्धि विना गृहस्थपना छोडे तो मुनिपना कंसे हो ? 
उसका फल अच्छा कैसे होय ”? कभी नहीं होब। उसको शुभ भाव 
की वासना मिटती नही, मुनिलिग का वेश धारण करके स्वयं विवाह 
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न करे, तो भी गृहस्थो को विवाहादि की बाते बताये, सम्बन्ध कराये 
वैटरी आदि रक्‍्खें, जीव हिंसा स्व्रय करे और गृहस्थ के पास से 
करावे तो पापी होकर नरक जाता है । (लिगपाहुड गा० ६], 
(ओ) परन्तु अल्प परिय्रह ग्रहण करने का फल निगोद कहा 
है, तब ऐसे पापों का फल तो अनन्त ससार होगा ही होगा । 
[मोक्षमा्ग प्रकाशक पृष्ठ १७६] 
(औ) सम्यर्दशशन प्राप्त किये विना विषय और कपाय को वासना 
का अभाव नही होता है। इसलिये प्रथम सम्यग्दर्शन प्राप्त करन 
पात्र जीव का प्रथम कत्तंब्य है । 


२३ श्रन्तरंग श्रद्धा और उसका फल केवलज्ञान 


(अ) कर्मोदय जनित शुभाशुभरूप कार्य करता हुआ तद्ग प 
परिणमित हो, तथापि अन्तरग मे ऐसा श्रद्धान है कि यह कार्य मेरा 
नही है। यदि शरीराश्चित वब्रत-सयम को भी अपना माने तो मिथ्या- 
दृष्टि होय ! [मोक्षमाग्गप्रकाशक, चिट॒ठी मे पृ० २]| 

(आ) जो ज्ञान मति-श्रुतिरूप हो प्रवर्तता है वही ज्ञान वढते-- 
बढते केवलज्ञानरूप होता है। [मोक्षमार्गप्रकाशक चिट॒ठी मे पृ० २] 

(इ) (१) निविकल्प दशा मे केवल आत्मा को ही जानता है एक 
तो यह विशेषता है। (२) मात्र स्वरूप से ही तादात्म्यरूप होकर: 
प्रवृत्त हुआ यह दूसरी विशेषता है। (३) ऐसी विशेपताएँ होने पर 
कोई वचनातीत ऐसा अपूर्व आनन्द होता है जो कि विपय सेवन मे। 
उसकी जाति का जश भी नही है । इसलिए उस आनन्द को अतीन्द्रिय 
कहते है। [मोक्षमार्गप्रकाशक चिट्ठी पृ० ६-७]; 

(ई) भला यह है कि चेतन्य स्वछ्प के अनुभव का उद्यमी रहना ।' 

[मोक्षमार्गप्रकाशक चिट॒ठी पृष्ठ € 
सम्यर्दृष्टि को स्वपर के स्वरूप मे न सशय, न विमोह, न विभ्रमत 
यथार्थ दृष्टि है, इसलिए सम्यर्दृष्टि जीव अन्तदुं ष्टि से मोक्ष-पद्धति" 
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ज्छो साधना जानता है। बाह्यभाव बाह्य निम्ित्तरूप मानता है, वह 

स्निमित्त नानारूप है, एकरूप नही है। अन्त ष्टि के प्रमाण मे मोक्ष- 

सार्य साथे और सम्यग्ज्ञान स्वरूपाचरण की कणिका जागने पर मोक्ष- 

सागे सच्चा । मोक्षमार्ग को साधता वह व्यवहार, शुद्ध द्रव्य अक्रियारूप 

सो निशचय | इस प्रकार निश्चय-व्यवहार का स्वरूप सम्यर्दुष्टि 
ज्वानता है । मूढ जीव न जानता है न मानता है । 

[ मोक्षमार्ग प्रकाशक परमार्थ बचनिका पृ० १३-१४] 

(3) सम्पग्दशन होने पर नियम से केवलज्ञान की प्राप्ति होती 

हैं चाहे देर लगे, इसलिए जिसकी अन्तरग श्रद्धा सच्ची है उसका फल 

केवलज्ञान है। सम्यर्दृष्टि के ज्ञान में और केवलज्ञान में जानने भे 

फरक नहीं है, मात्र प्रत्यक्ष परोक्ष का भेद है। 


प्रकरण दूसरा--जीव ज्ञान स्वभावोी है 


(१) ज्ञान का जीव उपादान कारण है और वह ज्ञान उपादेय 
है जो कि यावत द्रव्य मात्र मे रहता है । 
[घवल पुस्तक ७ पृ० ६८-६९ ] 
(२) ज्ञानदर्शन जीव का लक्षण है--उपयोग जीव का लक्षण है । 
(जिसके अभाव से जीव का अभाव होता है। इसलिए ज्ञान-दर्शन व 
“उपयोग जीव का लक्षण है। [घवल पुस्तक ५ पृ० २२३] 
(३) प्रशव--सयम्र, कषाय जोव का लक्षण नहीं कहा उसका 
या कारण है ? 
उत्तर--सयम जीव का लक्षण नहीं है-क्योकि सयम के 
"अयाव से जीव का अभाव नही होता । [घवल पुस्तक ७ पृष्ठ ६६ | 


कृणय जीव का लक्षण नहीं है क्योकि कषाय कर्म जनित 
डे [घवल पुस्तक ५ पृष्ठ २२३] 
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(४) जो यथार्थ वस्तु का प्रकाशक है--अथवा जो तत्वार्थ को 
प्राप्त करावने वाला है, वह ज्ञान है। [घवल पुस्तक ७ पृष्ठ ७] 
ज्ञान दर्शन को जीव का लक्षण असिड नही है, उसका अभाव 
नही होता । कहा भो है कि--- 
दृगज्ञान-लक्षित और शाइवत, मात्र-आत्मा सम अरे । 
अठ शेष सब सयोग लक्षित, भाव मुझसे है परे॥ 
अर्थ--ज्ञान-दर्शन लक्षण वाला शाश्वत एक आत्मा मेरा है। 
शेष सब सयोग लक्षण वाले भाव मुझसे वाह्म है! 
[नियमसार गा० १०२] 
(५) जीव दुख स्वभावी नहीं-क्योकि जीव का लक्षण (स्वरूप) 
ज्ञान और दर्शन के “विरोधी' दुख को जीव का स्वभाव मानने में 
विरोध आता है। [घवल पुस्तक ६५० ११] 
(६) सुख जीव का स्वभाव है--सुख कर्म से उत्पन्न नही होता । 
[ घबवल पुस्तक ६ पृ० ३५] 
(७) द्रव्य कर्म जीव का कुछ करता है--वह परमार्थ कथन नही, 
उपचार कथन है | जिसके द्वारा मोहित हो, वह मोहनीय कर्म है । 
शका--इस प्रकार की व्युत्पत्ति करने पर जीव मोहनीयत्व को 
ग्राप्त होता है ? 
समाधान--ऐसी आशका नहीं करना चाहिए, क्योकि जीव से 
अभिन्‍त और कम ऐसी सज्ञा वाले पुद्गल द्रव्य मे उपचार से कतृ'त्व 
का आरोपण करके उस प्रकार की व्युत्पत्ति की गई है। अभिन्‍न का 
अर्थ एक क्षेत्रावगाही है अभिन्‍न भात्र (कहने मे आता है पर है भिन्न) 
[घवल पृस्तक ६ पृ० ११] 
(८) वस्तुओं का परिणमन जीव की इच्छा से नहीं होता 
है| भिन्‍न रूचि होने से अमधुर स्वर भी मधुर समान रूप है। परच्तु 
इससे उसकी (आत्मा की) मध्ुरता नही होती है क्योकि पुरुषो की 
इच्छा से वस्तु का परिणमन प्राप्त नहीं होता है। नीम कितने ही 
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जीवो को अच्छा लगता है इसलिए वह मधुरता को प्राप्त वही होता 
है। इससे विरुद्ध माने तो अव्यवस्था प्राप्त होती है । 
[धवल पुस्तक ६ पृ० १०६] 
(६) स्वास्थ्य लक्षण सुख जो जीव का स्वाभाविक गुण है । 
[घवल पुस्तक ६ पृ० ४६१] 
(१०) केवलज्ञान- क्षरण भर्थात्‌ विनाश का अभाव होने से 
केवल ज्ञान अक्षर कहलाता है। उसका अनन्तवा भाग पर्याय नाम का 
मतिज्ञाव है (वह सुक्ष्म निगोदियो को उघाडरूप होता है) 
[घवल पुस्तक ६ पृ० २१] 
केवलज्ञान सहाय निरपेक्ष होने से बाह्य पदार्थों की उपेक्षा के 
बिना उनके अर्थात्‌ नष्ट, अनुत्पन्न पदार्थों के ज्ञान की उत्पत्ति मे कोई 


विरोध वही है | [धवल पुस्तक ६ पृ०२६| 
(११) वस्तु का स्वरूप--वस्तु त्रिकाल गोचर अनन्त पर्यायों से 
उपचित है । [धवल पुस्तक ६ पृ २७] 


(पण्य पवित्रता) 

(१२) मनुष्य सर्वे गुणो को उत्पन्त करता है उसका स्पष्टीकरण 
(१) मतिज्ञान (२) श्रुतज्ञान (३) अवधिज्ञान (४) 
मन पर्ययज्ञान (५) केवलज्ञान (६) सम्यकत्वमिथ्यात्व (७) 
सम्यवत्वः (८5) सयमासयम (६) सयम (१०) वलदेवत्व 
(११) वासुदेवत्व (१२) चक्रवर्तीत्व (१३) तीर्थकरत्व (१४) 
अन्त' कृत केवली होकर सिद्ध (१५) बुद्ध (१६) स्रुक्त (१७) 

परिनिर्वाण (१८) सर्व दुखो के अन्त का अनुभव करते है । 
[घवल पु० ६ पृ० ४६४-४९५॥ 
(१३) ज्ञानी कर्म बँघाता नहीं-ज्ञान परिणत जीव कर्म को 
प्राप्त नही होता (अर्थात्‌ ज्ञानी कम वँधाता नही)। अज्ञात परिणत 

जीव के परिणाम के निमित्त से कर्म वँधाता है । 

[धवल १० ६ १० १२] 


द 
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(१४) जीव के स्वभावभूत चारित्र के एक देशरूप ५-६-७वे गुण- 
स्थान में आविर्भाव पाया जाता है। (फिर उवे तथा १२वें ग्रुण- 
स्थान वालो को बात कहाँ रही) [धवल पु० ५ पृ० २३३] 


(१५) सम्यकत्व--तत्वार्थ के श्रद्धान का नाम सम्यग्दशंन है। 
अथवा तत्वों मे रुचि होना ही सम्यक्त्व है। [घवल १० ७ पृ० ७] 
(१६) अध्यात्मिक भाव--माक्ष को उत्पन्त करने वाले अध्या- 
त्मिक भाव है । [घवल पु० ७ पृ० €] 


(१७) सम्यग्दशेन सब का समान है--चौथे से तेरहवे गुणस्थान 
तक के आख्रव सहित और चौदहते ग्रुणस्थानवर्ती आख्रव रहित ऐसे 
दोनो प्रकार के जीवो मे (सम्यर्दर्शत सब को समान ४ से १४ तक ) 
सम्यग्दर्शन पाया जाता है बर्थात्‌ होता है । 

(धवल १० ७ पृ० २३ मोक्षमार्गंप्रकाशक पृ० ३२४) 

(१८) सम्यर्दृष्टि का ज्ञान स्व्-पर विवेक वाला है। मति अज्ञान 
मे स्वपर के विवेकरूप अभावरूप सफलता होती है | (द्रष्टान्त-खम्भा 
आदि अज्ञान है क्योकि श्रद्धा सच्ची नही है । 

(धवल पु० ७ 0० ८५-८६) 
मिथ्यादष्टि का ज्ञान अज्ञान है वह ज्ञान अपना कार्य करता नही । 
(धवल पु० ५ पृ० २२४) 

(१६) ज्ञान का कार्य --जाने हुए पदार्थों की श्रद्धा करना वह 
ज्ञान का कार्य है । (घवल पु० ५ पृ० २२४) 

(२०) भज्ञानी की दया-दया-घधर्म के ज्ञाताओ में भी आप्त 
आगम और पदार्थ के श्रद्धात से रहित जीव के यथार्थ श्रद्यन होने मे 
विरोध है। (घवल पु० ५ पृ०२२४) 

(२१) सम्यक्त्व प्राप्त होने पर सन्मार्ग (मोक्षमार्ग) जीव ने 
ग्रहण किया है। एक विभग ज्ञानी देव या नारकी जीव ने सन्मार्ग 
(मोक्षमार्ग ) पाकर सम्यक्त्व ग्रहण किया। (फिर निश्चय सम्यक्त्व 
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कोई ८ वें गुणस्थान मे कोई १२वें मे कहते हैं यह बात कहाँ रही)। 
(धवल १० ७ पृ० २१९) 
पर्यायाथिकनय के अवलम्बन से जब तक सम्यक्त्व ग्रहण नही 
किया, तब तक जीव को भव्यत्व अनादिअनन्त रूप है। किन्तु सम्य- 
कत्व के ग्रहण कर लेने पर अन्य ही भव्य भाव उत्पन्न हो जाता है । 
इस प्रकार यह सिद्ध हुआ भव्य जीव सादिसान्त होते है । 
(धवल पु० ७ पृ० १७७) 

(२२) सम्यरदुप्टि को सम्यक्‌ मति और सम्यक्‌ श्रुतज्ञान होता 
है । (धवल पु० ७ पृ० १६२) 

(२३) स्वभाव--आस्यन्तर भाव को स्वभाव कहते हैं अर्थात्‌ 
वस्तु या वस्तु स्थिति की उस अवस्था को उसका स्वभाव कहते हैं । 
जो उसका भीतरी गुण है और बाह्य परिस्थिति पर अवलम्बित नही 
है। (धवल पु० ७ पृ० २३८) (पर के अवलम्बन से स्वभाव प्रगट नहीं 
होता है) 

समयसार गा० २०४ मे लिखा है कि 'जिसमे समस्त भेद निरस्त 
हुआ है ऐसा आत्मध्वभावधूत ज्ञान का ही अवलम्बन करना । 

ज्ञान का उपादान कारण जीव है और ज्ञान उपादेय है, क्योकि 
वह सदा जीव मे द्रव्य और भाव रूप से रहता है । 

(इसी प्रकरण का नम्बर १) 

(२४) उपादान कारण आधी कार्ये-(श्री जयसेनाचायं समयसार 
गा० २२० तथा २२७ की टीका मे कहा है कि) “अन्तरग स्वकीय 
उपादान कारण के आधीन होता है। (ज्ञान का उपादान कारण जीव 
है उससे (जीव) उसके आधीन शुद्धता होती है । 

(२५) बध कारण के प्रतिपक्षी का प्रमाण इस प्रकार है--(१) 
सम्यवत्व की उत्पत्ति (२) देशसयम (३) सयम (४) अनन्तानुबन्धी 
का विसयोजन (५) दर्शनमोह का क्षपण (६) चारित्र मोहतीय का 
उपणम (७) उपशान्तकपाय (८) चारित्रमोह क्षपण (६)क्षीण कपाय 
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(१०) सयोग केवली यह परिणाम मोक्ष के कारण भून है, क्योकि 
उनके द्वारा प्रतिसमय असख्यात गुण श्रेणी रूप से कर्मो की निर्जरा 
पाई जाती है । किन्तु जीव, भव्य, अभव्य आदि जो पारिणामिक भाव 
हैं वे वध और मोक्ष दोनों में से किसी के भी कारण नहीं है। 
(धवल पु० ७ पृ० १३ तथा १४)' 
(यह भाव आत्मश्रद्धान भूत ज्ञान का, एक का ही अवलम्बन लेने 
से प्रगट होता है) 
परावलम्बन--निमित्त के अवलम्बन से कभी भी प्रगट नहीः 
होता | (ऐसा २३वें नम्बर मे आ गया है ।) 
आत्मा के स्वभावभूत ज्ञान को परम पारिणामिक भाव कहते है । 
उसका अवलम्वन लेना भर्थात धर्म स्वावलम्बन से प्रगट होता है, 
परावलम्बन से नही । 
' श्री समयसार गा० २१४ में “जीव को निरावलम्बन के कारण 
सवर पूर्वक निर्जरा हाती है” कहा है। इसी गा० २१४ में जयसेना- 
चार्य ने लिखा है कि “अनन्त ज्ञानादि गुण स्वरूप स्वस्वभाव का ही। 
अवलम्बन होता है ! 

(२६) सयत के कितने गुणस्थान हैं ? 

उत्तर--समपत कहते ही प्रमत्ततयत आदि आठ ग्रुणस्थानों का 
ग्रहण है क्योंकि सयत भाव की अपेक्षा कोई भेद नहीं है भर्थात्‌ छठे 
गुणस्थान से १३वें गुणस्थान तक का ग्रहण है। १४वा गुणस्थान 
नही लिया है, क्योकि वहाँ बँधपने का अभाव है । (घवल पु० ६ प्रृष्ठ 
८०, ८र तथा ८५५ से ८८ तक, ६५, १०७, १०६, ११४, ११७) 

(अ) प्रभत्तसयत--सज्वलन क्रोध, मान, माया, लोभ, छ नोक- 
पाय, यह ११ प्रकृतियों मे चारित्र घातने को शक्ति का अभाव है 
इसलिए वह गुणस्थान क्षायोपशमिक भाव है। 

(घवल पुस्तक ५ पृष्ठ २२०, २२१) 

(भा) प्रमत्तसयत--चार सज्वलन और सात नोकषाय यथाख्यात्ट 
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चारित्र को आवरण करते वाला है इसलिए उस्तके होने पर भी जीव 
इस गुणस्थान को प्राप्त होता है । 
(आधार धवल पुस्तक ५ पृष्ठ २२०, २२१ में ऊपर (अ) न० 
में दे चके हैं) 
कर्म का उदय होते हुए भी जो जीव का गुण खण्ड (अब) उप- 
लव्ध रहता है वह क्षायोपशध्रिक भाव है । 
(घवल पुस्तक ५ पृष्ठ १८५) 
शुद्मत्मप्रकाशक सर्व विरति, वह श्रमण है । 
(प्रवचनसार गा० २५४) 
(६) ५-६-७वे गुणस्थान मे श्रावक और मुनि को निश्चय स्वभाव- 
भूत चारित्र का एक अब होता है।. (धवल पुस्तक ५ पृष्ठ २३३) 
(ई) चारित्र दो प्रकार का है, देश चारित्र और सकल चारित्र । 
सकल चारित्र तीन प्रकार का है, (१) क्षायोपशमिक, (२) औप- 
शामिक, (३) क्षायिक । यह तीनो निश्चय स्वभावभूत चारित्र है 
(धवल पुस्तक ६ पृष्ठ २६८) 
(उ) चारित्र विनाशक कषायो की अपेक्षा चारित्र में मल को 
उत्पन्त करने रूप फल वाले कर्मो की महत्ता नही वन सकती । 
(धवल पृस्तक ६ पृष्ठ ४६) 
(ऊ) प्रत्याख्यान को सयम कहते हैं । 
(धवल पुस्तक ६ पृष्ठ ४३) 
(ए) सयम--चारित्र का विनाश नहीं करने वाला सज्वलन 
कपाय को चारित्रावरण इसलिए कहने मे आता है। कषाय सयम मे 
मल उत्पन्न करता है, इसलिए उसे यथाख्यात चारित्र का प्रतिबन्धक 
कहा है। चारित्र के साथ जलना ही इसका सम्यकपना है । 
(धवल पुस्तक ६ प्रृष्ठ ४४ ४५) 
(ऐ) चारित्र मोहनीय की व्याख्या-घातियाँ कर्मो को पाप कहते 
है । मिथ्यात्व, असयम, कषाय ये पाप की क्रिया हैं। इन पाप क्रियाओ 
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के अभाव को चारित्र कहते है । यह पापरूप क्रियाओं की निवृत्ति को 
चारित्र कहते हैं। उसको जो मोहित करता है वह चारित्र मोहनीय 
है । (धवल पुस्तक ६ पृष्ठ ४०) 

(ओ) अनन्तानुबधी चारित्र मोहनीय--अनन्त भवों का बँधता 
जिसका स्वरूप है वह अनन्तानुबन्धी है। 

जीव अविनष्ट स्वहूपमय भाव के साथ अनन्त भवों में परिभ्रमण 
करता है, वह कषाय के उदय काल अन्तमू हत॑ मात्र है और स्थिति 
चालीस कोडाकोंडी सागरोपम है, तो भी अनन्तानुबन्धी क॑ अर्थ मे 
दोष नही हैं । 

क्योकि इन कषायो द्वारा जीव में उत्पन्न होने वाला सस्कार 
अनन्त भवों मे अवस्थान मानने मे आया है। 

(मिथ्यात्व के सस्कार मे, प्रवचनसार गा० ६) 


वृद्धितत ससार अनन्त भवों मे अनुबन्ध को नही छोडता है, 
इसलिए “अनन्तानुवन्धी' यह नाम ससार का है । अनन्तानुबन्धी चार 
कपाय यह सम्यक्त्व और चारित्र का विरोधक है क्योकि वे सम्यक्त्व 
और चारित्र इन दोनो को घातने वाली दो प्रकार की शक्ति से सयुक्त 
है । (धवल पुस्तक ६ पृष्ठ ४२) 
(ओऔ) आप्त, आगम और पदार्थों में अश्रद्धा वह मिथ्यात्व है। 
(चारित्रमोहनीय की व्याख्या मे पृष्ठ ६१ में मिथ्यात्व की परिभाषा 
गई है) । (धवल पुस्तक ६ पृष्ठ ३८) 
(अ) अन्तरग कारण से ही कार्य की उत्पत्ति होती है ऐसा 
निरंचय करना । 
सभी कायें एकान्त से बाह्य अर्थ की अपेक्षा करके ही उत्पन्त नहीं 
होते । [देखो न० २३,२४ |] 
“>-शालीधान के वीज से जौ के अकुर की उत्पत्ति का प्रसग प्राप्त 
होगा, किन्तु उस प्रकार के द्रव्य तीनो ही कालो मे, कोई भी क्षेत्र मे 
नही है कि जिसके वल से शालीधान के वीज में जौके अकुर को 
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उत्पन्न करने की शक्ति हो सके। इसलिए कही पर भी अन्तरग 
कारण से ही कार्य की उत्पत्ति होती हँ---ऐसा निश्चय करना। 
[ घवल पुस्तक ६ पृष्ठ १६४ | 
(अ ) मिथ्यात्व तथा कषाय कर्मो की स्थिति में अन्तर होने का 
कारण । 
शका--मोहनीयत्व की अपेक्षा समान होने से मिथ्यात्व कर्म को 
स्थिति के समान ही कषायो की स्थिति क्यो नही हुई ? 
समाधान--नही, क्योकि सम्यक्त्व और चारित्र के भेद से भेद को 
प्राप्त हुए कर्मों के भी समानता होने का विरोध है । 
[धवल पुस्तक ६ प्रष्ठ १६२ ] 
(क) सयम के कारण भूत सम्यग्द्शन की अपेक्षा तो इस गुणस्थान 
में क्षायोपशमिक, क्षायिक और औपशमिक भाव निमित्तक सम्यग्दर्शन 
होता है । [धवल पुस्तक १ पृष्ठ १७७ | 
(ख) मिथ्यादृष्टि जीवो को, सयत या देशप्तयत होय ही नही । 
प्रथमन--कितने ही अज्ञानी संयमी जोब देखने में आ।ते हैं ? 
उत्तर--सम्यग्द्शन के विना सयत और प्रत्याख्यान (चारित्र) 
होता ही नही । [घवल पुस्तक १ पृष्ठ ३७८ तथा पृष्ठ १७५ | 
निश्चय चारित्र का कारणभूत ज्ञान-श्रद्धान है । 
[समयसार गा० २७३ की टीका से ] 
(ग) भावसयम-द्रव्य सयम । 
सथमन करने को सयम कहते है। सयम का इस प्रकार का 
लक्षण करने पर द्रव्यसयम अर्थात्‌ भावचारित्र शून्य द्रव्यचारित्र सयम 
नही हो सकता, क्योंकि सयम शब्द मे 'स' शब्द से उसका निराकरण 
हो जाता है। 'सम्‌' उपसर्ग सम्यक शब्दवाची है। इसमे सम्यरदर्णन 
और सम्यज्ज्ञान पूर्वक 'यता' अर्थात्‌ अन्तरग ओर बहिरग आजञ्वों से 
विरत है उसे सयम कहते है । 
[धवल पुस्तक १ पृष्ठ १४४ तथा पृष्ठ ३६९ ] 
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मिथ्यादृष्टियो के भी भावसयम रहित द्रव्यसयम होना सम्भव 
होता है। वह (द्रव्यसयम) सम्यक्त्व और सयम से रहित होता है 
द्रव्य सयम ने नव ग्रवेयकों में उत्पन्त हो सकता है। 

[घवल पुस्तक ६ प्र॒ृष्ठ ४६५-४७३ ] 
[घवल पुस्तक १ पृष्ठ १७५ तथा ३७८] 

(घ) सिद्ध भगवान का सयम । 

उनके वुद्धिपूर्वक निवृत्ति का अभाव होने से वह सयत, सयता- 
सयत और असयतरूप भो नहों है क्योक्रि उतको सम्पूर्ण पापरझूप 
क्रियाप्रे नष्ट हो चुकी है । [घवल पुस्तक १ पृष्ठ ३७८ | 

त्रण मुढ़ता 

१ देवमूढता, २ ग्रुरुपृढता, ३ लोकमूढता । 

(अ) आप्त, आगम आर पदार्थो मे जिस जीव को श्रद्धा उत्पन्त 
नही हुई तथा उसका चित्त त्रण मूढताओ से व्याप्त है। जो त्रण मूढता 
से व्याप्त होय उसे सयम की उत्पत्ति नही हो सकती है । 

[घवल पुस्तक १ पृष्ठ १७७ ] 

(आ) त्रण मूढताओ से रहित सम्यस्दर्शनरूप उन्नत तिलक से 
विराजमान है। [धवल पुस्तक १ पृष्ठ ६] 

(इ) त्रण मूृढताओं से रहित अमृढदृष्टि कहलाता है। उसकी 
व्याख्या-क्योकि सम्यर्दृष्टि टकोत्कीर्ण एक ज्ञायक भावमयता के 
कारण सभी भावों मे मोह का अभाव होने से, अमूढ दृष्टि है । 

[समयसार गा० २३२ की टीका से | 

(ई) अब तीन प्रकार मूढ ता है, वे सम्यकत्व के घातक है याते 
तीन प्रकार की मूढता का स्वरूप जानि सम्यर्दर्शन को शुद्ध करना 
योग्य है । 

[ रत्नकरण्ड श्रावकाचार इलोक २२ के ऊपर हैडिग पुप्ठ ३२] 
प्रन्‍्--लोकमृूढता क्या है ” 
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उत्तर--जिन सूखे निने तत्वनिज्ञा निश्चयरूप द्वव्य को देखा नही 
और ज्ञानहूप समुद्र नही देखा और समता नाम नदी नाही देखी। 
वह गगादिक (सम्मेदशिखर, गिरनार) तीर्थाभासन मे दौडता फिरता 
है। अनेक प्रवृत्ति मे दया, दान, पूजा आदि में घर्म होना, पवित्रता 
होता तथा कितने भेषधारी अनेक क्रिया-क्राण्ड, होम कराना आदि 
कर, कल्याण होना बतावे है। कितने ही स्नानकर रसोई करने में 
स्नानकरि जीमने मे तथा आला वस्त्र पहरि जीमने मे अपनी पव्रिच्रता 
शुद्ध माने है परम धर्म माने हैं तो समस्त मिथ्यात्व के उदय से लोक- 
पृढता है । [ रत्नकाण्ड श्रावकाचार गा० २२ की टीका से | 


प्रशन--देवमुढता क्‍या है ” 


उत्तर--ससारी जीव इस लोक में राज्य सम्पदा, स्त्री, पुत्र, 
आभरण, धन-ऐदवर्य को वाछा सहित व्यस्तर क्षेत्रपालादिक कू अपना 
सहाई माने हैं तथा सासारिक सम्पदा के लिए सच्चे जिनेद्ध की भक्ति 
से लौकिक पद को इच्छा करे हैं तथा पद्मावती देवी की पूजा करे 
हैं। ताते ऐसा निश्चय जानना कि जो अनेक देंव-देवी को आराधे हैं, 
पूज है सो देवमूढता है । (रत्तकरण्डश्रावकाचार गा० २३) 


प्रदन--गुरुमुढता क्या है ” 

उत्तर--जिनेन्द्र के श्रद्धान ज्ञानकर रहित होय नाता प्रकार के 
खोटे भेष घारण करके आपको ऊँचा मान जगत के जीवो से अपनी 
पूजा बन्दना चाहता है। आपको आचार्य, पूज्य धर्त्मा कहावता 
रागी-द्व पी हुआ प्रवत है। शुभ भावों से, निमित्तो में भला होता है, 
कर्म चक्कर कटाता है तथा शुभ भाव करो और शुभ भाव करते- 
करते धर्म हो जावेगा । मुनि साधु नाम धराके मन्त्र, जप, होम, निद्य 
आचरण करे हैं, वह पाखण्डी है जो उन पाखण्डियो का वचन प्रमाण 
कर उनका सत्कार करते है ) सो सब गुरुमुढता है । इसलिए मिथ्यादिक 
मलता का नाश करते वाला जो आपा-पर का भेद जानने रूप विवेक 
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है, उसका श्रद्न-ज्ञान-चारित्र रूप परिणमन करना चाहिए | 
[रलकरण्डश्रावकाचार गा० २४ से ] 
कुगुरु सेवा, कुदेव सेवा तथा कुधर्म सेवा यह तीन भी सम्यक्त्व' 
के मूढता नाम के दोष हैं । [छहढाला, तीसरी ढाल ] 


तत्वज्ञान से परम श्रेय होता है। 

(अ) जो श्रुत ज्ञान के प्रसिद्ध बारह अगो से ग्रहण करने योग्य 
है अर्थात्‌ बारह अगो का समूह जिसका शरीर है। जो सर्व प्रकार के 
मल और तीन मूढताओ से रहित सम्यग्दर्शनरूप उन्नत तिलक से 
विराजमान है और विभिन्‍न प्रकार के निर्मल चारित्र ही जिसके 
आभूषण हैं, ऐसे भगवती श्रुत देवता चिरकाल तक प्रसन्‍त रहो । 

(धवल पुस्तक १ पृष्ठ ६) 

(था) शब्द से पद की सिद्धि होती है । पद की सिद्धि से उसके 
थर्थ का निर्णय होता है और अर्थ निर्णय से तत्वज्ञान अर्थात्‌ हेय उपा- 
देय के विवेक की प्राप्ति होती है भौर तत्वज्ञान से परम कल्याण होता 
है । (धवल पुस्तक १ यूष्ठ १०) 

(इ) हेय-उपादेय के विवेक की प्राप्ति के लिये मनुष्य की उत्कृष्ट 
अर्थात सूक्ष्म विचार आदि सातिशय उपयोग से युक्‍त है उसे मनुष्य 
कहते है । 

जिस कारण जो सदा हेय-उपादेय का विचार करते हैं अथवा जो 
मन से गुण-दोष आदि का विचार करने में निपुण हैं अथवा मन से 
जो उत्कट अर्थात्‌ (द्रदर्शत) सुक्ष विचार चिरकाल धारण आदि 
रूप उपादेय सहित है, उसे मनुष्य कहते हैं । 

(घवल पुस्तक १ पृष्ठ २०२-२०३ सस्क्ृत इलोक १३०) 

(ई) हेय-उपादेय का ज्ञान और विवेक प्राप्त करने के लिये तय 
ज्ञान जरूरी है और वह सब नय है और उसका नाम द्रव्याथिक नय 
पर्यायाथिकतय । तीर्थंकरो के वचनों का सामान्य श्रस्तार का मूल 


( ११० ) 


व्याख्यान करने वाला द्र॒व्याथिकनय है और उसके वचनो का विशेष 
प्रस्तार का व्याख्यान करने वाला पर्यायाथिकनय है। 
तय का विषय इस प्रकार है 
अनेक गुण और पर्याय सहित, अथवा उसके द्वारा एक परिणाम 
से दूसरे परिणाम मे, एक क्षेत्र से दूसरे क्षेत्र मे, एक काल से दूसरे 
काल मे अविनाशी स्वभावरूप से रखने वाला द्रव्य को जो ले जाता 
है अर्थात्‌ उसका ज्ञान कराता है, वह नय है । 
द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयो के विषय मे निम्न प्रकार है 
बाकी तमाम भेदो के दो नय है । (घवल पुस्तक १ पृष्ठ ११-१२) 
(3) जीवो को अनादि से पर्यायों के भेदो का ज्ञान होता है, 
परन्तु द्रव्य का ज्ञान नही होने से उनको तात्विक हेय-उपादेय का ज्ञान 
नही होता है। इसलिए इन दो नयो का ज्ञान ना हो तो, जो योग्य हो 
वह अयोग्य प्रतीत हो, और जो अयोग्य हो वह योग्य प्रतीत हो, और 
अज्ञान मिटे नही ! (घवल पुस्तक १ पृष्ठ ७७) 
(घवल पुस्तक ३ पृष्ठ १७) (धवल पुस्तक १३ पृष्ठ ४) 
[त्रिल्लोकपरिणति भाग १ पृष्ठ ८२) 
(परमात्मप्रकाश अध्याय दूसरा गा० ४३) 


इन सब मे हेय-उपादेय के विवेक के लिये आदेश दिया है । 

(ऊ) उपदेश मे कोई उपादेय, कोई हेय तथा कोई शेय तत्वो का 
निरुपण किया जाता है, वहाँ उपादेय हेय तत्वों की तो परीक्षा कर 
लेना | क्योकि इनमे अन्यथापना होने से अपना बुरा होता है। उपादेय 
को हेय मान ले तो बुरा होगा, हेय को उपादेय मान ले, तो बुरा 
होगा । (मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५६) 
(ए) हेय-उपादेय के विवेक का फल सर्वेज्ञ से स्वयं जाना हुआ 
होने से, सर्व प्रकार से अवाधित है । ऐसा शब्द प्रमाण का त्राप्त करके 
ऋडा करने पर, उसके सस्कार से विशिष्ट सवेदन शक्तिरूप सम्पदा 
चिम्मक्कलर्तीओी) प्रवाह छटोलता है। (प्रवचनसार गा० ८५६ की टीका से) 


( १११ ) 


(ऐ) सम्पग्दशन ज्ञान चारित्र रूप परिणित हुई, वही आत्मतत्व 
में एकाग्रता है। (प्रवचनसार गा० २३२ की टीका से ) 

(ओ) यह अमूर्तिक आत्मा वह मैं हूँ और यह समान क्षेत्रावगाही 
शरीरादिक (द्रव्यकरम, भावकर्म, नोकम ) वह पर है तथा यह उपयोग 
बह मैं हूँ और यह उपयोग मिश्रित मोह-राग हूं ष भाव, वह पर है । 
ऐसा स्व-पर का भेद विज्ञान होता है तथा आगम उपदेशपूर्वक स्वानु- 
भव होने से “मै ज्ञान स्वभावी एक परमात्मा हूँ ऐसा परमात्मा का 
ज्ञान होता है। (प्रवचनसार गा० २३३ के भावार्थ से) 

(ओ) द्रव्यायिकनय तो एक सदा अनुत्पन्त और अविनष्ट स्वभाव 
है वह सदाकाल स्थिति (कायमी ) स्वभाव रहता है। ऐसा ज्ञान हुए 
बिना उस स्वभाव का अवलम्बन जीव नहीं ले सक्रता है। इसलिए 
हेय-उपादेय की विवेक दृष्टि होने पर उसका अवलम्बन लिया जा 
सकता है और पर्यायाथिकनय का विषय वाह्य स्थितहूप है इसलिए 
उसका अवलम्वन छोडता है । 

(अ) ह्ादशाग का नाम आत्मा है, क्योकि वह आत्मा का परिणाम 
है और परिणाम परिणामी से भिन्‍न होता नही, क्योकि मिट॒टी द्रव्य से 
पृथरभूत घटादि पर्यायें पायी नही जाती । 

शका-द्रव्यश्रुत और भावश्वुत ये दोनों ही आगम सामान्य की 
अपेक्षा समान हैं। अतएवं जिस प्रकार भावस्वत्प द्वादशागों को 
“आत्मा” माना है उसी प्रकार द्रव्यश्षुत को भी आत्मा मानने का 
प्रसग आयेगा ? 

समाधान--नही, क्योंकि वह द्रव्यश्रुत आत्मा का धर्म नही है, 
उसे जो आगम सज्ञा प्राप्त है। वह उपचार से प्राप्प है। वास्तव में 
वह आगम नही है । (धवल पुस्तक १३ पृष्ठ २८२-२८३) 

(अ ) श्रुतज्ञान स्वयं आत्मा ही है। इसलिए ज्ञान की अनुभूति 
ही आत्मा की अनुभूति है । 

(समयसार गा० १५ की टीका पृष्ठ ४३) 


( ११२ ) 


(क) प्रथम तो आत्मा का परिणाम वास्तव में स्वयं आत्मा ही 
है, क्योकि परिणामी परिणाम से अभिन्‍न है। 

(प्रवचनसार गा० १२२ की टीका से) 

(ख) पौद्गलिक शब्दब्रह्म, उसकी ज्ञप्ति (शब्दब्रह्म को जानने 
वाली ज्ञानक्रिया) वह ज्ञान है। श्रुत (सूत्र) तो उसका (ज्ञान का) 
कारण होने से ज्ञान तरीके उपचार से कहा जाता है। जैसे अन्त को 
प्राण कहते है (वसे शब्द ब्रह्म को ज्ञान कहा जाता है। वह है नही, 
निर्ित्तादि की अपेक्षा कथन है) । 

(प्रवचनसार गा० ३४ की टीका से) 

इस प्रकार श्री समयसार श्री प्रवचनसार आ।र धवल पुस्तक १३ 
में द्रव्यश्रुत और भावश्रुत का स्वरूप एक ही प्रकार कहा है । 

(ग) सर्व जगह परमार्थ है, वही सत्यार्थ है। इसी प्रकार समय- 
सार मे लिखा है, “व्यवहार अभ्ृतार्थे है, असत्याथे है, उपचार है। 
द्रव्यदृष्टि शुद्ध है, अभेद है, भूतार्थ है, सत्यार्थ है, परमार्थे है। 

(समयसार गा० ६ का भावार्थ पृष्ठ १७) 

(घ) व्यवहारनय सब ही अभृतार्थ है, इसलिये वह अविद्यमात, 
असत्य, अभ्त, अर्थ की प्रकट करता है, मुद्धँभय एक ही भ्ृृतार्थ होने 
से विद्यमान, सत्य, भूत अर्थ को प्रगट करता है। 

(समयसार गा० ११ की टीका से) 

(ड) पर जिसका आश्रय है ऐसा व्यवहार ही सम्पूर्ण छुडाया है 
और उस व्यवहार को हेय, त्याज्य कहा है तब फिर यह सत्पुरुष एक 
सम्यक निश्चय को ही निशुचलतया अगीकार करके शुद्ध ज्ञानघन- 
स्वरूप निज महिमा मे (आत्मस्वरूप मे) स्थिरता क्‍यों धारण नही 
करते ”? (समयसार कलश १७३) 

(ट) घवल पुस्तक १३ पृष्ठ २८२-२८३ में कहा है, कि द्वादशाग 
भाव श्रुतज्ञान है, वह आत्मा का परिणाम है--ऐसा कहा । श्रुतज्ञान 


( ११३ ) 


घनस्वरूप निज स्वरूप का अवलम्बन, उसमे स्थिरता, करने के लिए 
कहा है । 

स्वभाव का अवलम्बन लेना और बाह्य का अवलम्बन छोडना: 
ऐसा २३ नम्बर में कहा जा चुका है ! 

(5) इसलिये जिसमे भेद दूर हुए हैं ऐसे आत्म स्वभावभूत एक 
ज्ञान का ही अवलम्बन करना चाहिए । उसक्रे अवलम्बन से ही निजा 
पद की प्राप्ति होती है, भ्रान्ति का नाश होता है, आत्मा का (जीव का 
लाभ होता है, और अनात्मा (अजीव ) का परिहार होता है; (ऐसा 
होने से) कर्म बलवान नही होते, राग-ह्वं ष-मोह उत्पन्न नही होते; 
(राग-द्व षब-मोह भाव के बिना) पुन कर्मास्नव नहीं होता, (आख्रव के 
बिना) पुनः कर्म बन्ध नही होता, पूर्वबद्ध कर्म भक्त होकर निर्जरा 
को प्राप्त हो जाता है, समस्त कर्मों का अभाव हाने से साक्षात्‌ मोक्ष: 
होता है। ऐसे (आत्मा) के अवलम्बन का ऐसा महात्म्य है । 

(समयसार गा० २०४ टीका पृष्ठ ३१४) 
प्रन्‍न -क्या सम्यग्दशन संयस का अंडा है ? 

उत्तर--हाँ है । 

(अ) देशावधि किसे कहते हैं ” उत्तर--देश आर्थात्‌ सम्यग्द्शन । 
क्योकि वह सम्यग्दर्शन सथम का अवयव (अश) है। 

(घवल पुस्तक १३ पृष्ठ ३२३) 

(आ) कहूँ शुद निश्चय कथा, कहूँ शुद्ध व्यवहार । 

मुक्ति पंथ कारन कहूँ, अनुभव का अधिकार ॥ 

अर्थ -शुद्ध पर्याय प्रगटी वह सद्भूत व्यवहार है। भूमिकानुसार 
राग असद्भूत व्यवहार है । त्रिकाली द्रव्य शुद्ध निश्चयनय हूँ । 

(समयसार नाटक ) 

(इ) सयम का कारण सम्यर्दर्शन है। (दर्शनपाहुड गा० ३१)। 

(६) निश्चय चारित्र के कारणरूप ज्ञान-श्रद्धान है । 

(समयसार गा० २७३ की टीका से )' 


( ११४ ) 
प्ररुरण तीसरा सम्यवत्व की व्याख्या 


[१)(क)तत्वार्थ श्रद्धान का नाम सम्यर्दर्शन है । (लू) अथवा तत्वो 
से रुचि होना ही सम्यक्त्व हैं। (ग) अथवा प्रशम, सबेग, अनुकम्पा 
ओर आस्तिक्य को अभिव्यक्ति ही जिसका लक्षण है वही सम्यक्त्व हैं । 

(धवल पुस्तक ७ पृष्ठ ७, धवल पुस्तक १० पृष्ठ ११५) 

(!) प्रशम -> अनन्तानुबधी कषाय के अभाव पूर्वक बाकी की कपायो 
का अशरूप से सद होता [फ्वाध्यायी गाथा ४२८] (7) सवेग--ससार 
से भय और धर्म तथा धर्म के कार्यो मे परम उत्साह होना साधर्मी 
ओऔर पचपरमेष्टिय्गे मे प्रीति | (70) अनुकम्पा>-प्राणी मात्र पर दया 
भाव । (7९) आस्तिक्य --पुण्य-पाप तथा परमात्मा का विश्वास । 

(२) सम्यक्त्व की उत्पत्ति ही मोक्ष का कारण है-- 

बह गुणश्रेणी रूप निर्जरा का कारण है। बन्ध के कारण का प्रति- 
पक्षी है । [धवल पुस्तक ७ पृ० १४] 

(३) सम्यक्त्व का प्रतिपक्षी मिथ्यात्व भाव, अत्यन्त अप्रशस्त है, 
और उसके निमित्त से बँधने वाला मिथ्यात्व कम अत्यन्त अप्रशस्त 


-है। 

(४) चौथे गुणस्थान से चौदहवें गुणस्थान तक सर्व जीवों को 
सम्यक्त्व समान है। [घवल पुस्तक ७ पृ० २२-२३, १०७ | 
(५) सम्यर्दर्शन में जीव के गुण स्वरूप श्रद्धान की उत्पति पायी 

न्‍जाती है उससे आत्मस्वरूप की प्राप्ति होती है । 
[धवल पुस्तक ५ पृ० २०८, २०६ तथा पृ० २३५] 
(६) क्षायिक सम्यग्दर्शन को अपेक्षा क्षायोपशमिक वेदक 
सम्यक्त्व की प्राप्ति सुलभ है । - [धवल पुस्तक ५ प० २६४] 
(७) मिथ्यात्व, अविरति, प्रमादि आदि को जीवत्व नही। 
[प्रिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद आदि से मगलपना सिद्ध नहीं हो सकता, 
- क्योकि उसमे जीवत्व का अभाव है। मगल तो जीव ही है और वह 
जीव केवलज्ञानादि अनन्त धर्मात्मक है। [धवल पुस्तक १ प्ृ० ३६] 
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आख््रव अशुचि, अपवित्र, जड स्वभावी, दुःख का कारण, लाख 
के समान, अनित्य, अध्र्‌ व, अशरण, वर्तमान मे दु खरूप और आगामी 
दू खस्वरूप है और भगवान आत्मा तो सदा ही अति निर्मल, चैतन्य- 
स्वभावी, विज्ञानचन स्वभावी, निराकुल स्वभावी, नित्य, भ्रूव, शरण 
वर्तमान मे सुखस्वरूप और आगामी में सुखस्वरूप है। 

[समयसार गा० ७२, ७४ की टीका से ] 

(८) सम्यकत्व प्राप्त करने वालो ने सन्मार्ग ग्रहण किया है । देव 
तथा नारकी जीवो भें चतुर्थ गुणस्थाव ही होता है, ऊपर के गुणस्थान 
वहाँ नही हो सकऊते है । देव नारकी अज्ञान दशा में विभग ज्ञानी होते 
हैं और जब सम्यकत्व प्रगट करते हैं, तब सन्मार्गी होते हैं । 

[घवल पुस्तक ७ पृ० २१६] 

(६) सम्यक्त्व का फल निश्चय चारित्र है। और निरचय चारित्र 
का फल केवलज्ञान तथा सिद्ध दशा है। जो जीव चतुर्थ गुणस्थान प्राप्त 
करता है, वह नियम से सिद्ध होगा ही | इससे वह भावि नेगमनय से 
सिद्ध है । 

(१०) अनादि होने से आख्रव नित्य नहीं हो जाता, क्योकि 
कटस्थ अनादि को छोडकर प्रवाह अनादि में नित्यत्व नहीं पाया 
जाता । यदिं प्रवाह रूप से अनादि होय तो उसको (मिथ्यात्व ) नित्य- 
पना प्राप्त नही होता है । [ घबल पुस्तक छ पृ० ७३ | 

(११) सम्यग्दृष्टि को आप्त, आगम तथा पदार्थों को श्रद्य होती 
है मिथ्यादृष्टि को उसकी श्रद्या नही होती। भले दया धर्म को जानने 
वाला (बातें करने वाला) ज्ञानी कहलाता हो उसका ज्ञान, श्रद्धा का 
कार्य करता नही, इसलिए मिथ्या है। [घवल पृस्तक ५ पृ० २२४] 

(१२) चतुर्थ गुणस्थान प्राप्त करने से जीव)कोओ सम्यक्त्व प्राप्त 
होता है वहाँ उस,ग्रुणस्थानी जीव को ४१ प्रकृतियों [का वन्ध वही 
होता तथा और प्रकृतिया की स्थिति और अनुभाग अल्प बॉधता है, 


( ११६ ) 


तो भी वह ससार स्थिति का छेदक होता है। इसलिए सिथ्यादृष्टि 
की अपेक्षा उसे अवन्धक कहने मे आया है। 
[समयसार पृ० १३३, ३०९, ३०७, २६१] 
[गोमटटसार कर्मकाण्ड गा० ६४] 
(१३) द्रव्यानुयोग तथा करणानुयोग का तीनो काल सुमेल होता 
है। दोनो वीतरागी शास्त्र है। उनमे विरोध जरा भी नहीं। उनका 
समन्वय आगे इस प्रकार है--- 
सिद्धान्त मे गुणस्थानो की परिपाटी मे चारित्र मोह के उदय के 
(निमित्त से सम्यग्दृष्टि के जो बन्ध होता है वह भी निर्जरारूप ही 
समझना चाहिए। क्योकि सम्यर्दृष्टि के जैसे पूर्व भे मिथ्यात्व के उदय 
के समय बंघा हुआ कर्म खिर जाता है, उसी प्रकार नवीब बधा हुआ 
भी खिर जाता है। उसके उस कर्म के स्वामित्व का अभाव होने से 
वह आगामी ववरूप नही, किन्तु निर्जराख्य ही है। & » 2» 
ज्ञानी द्रव्य कर्में को पराया मानता है, इसलिए उसे उसके प्रति ममत्व 
नही होता अत उसके रहते हुए भी वह्‌ निर्जरित हुए के समान ही 
है ऐसा जानना । [समयक्षार गाथा २३६ का भावार्थ पृ० ३५५] 
सम्यर्दृष्टि को कर्म का उदय वर्तता होने पर भी, सम्यग्दृष्टि को 
पुत कर्म का बंध किचित मात्र भी नही होता, परन्तु जो कर्म पहिले 
बधा था | उसके उदय को भोगने पर उसको नियम से उस कर्म की 
निर्जरा ही होती है । [समयसार कलश १६१ १० ३४६ | 
(१४) धवल में भी इस कथन से कोई विरोध नहीं आता | धवल 
में लिखा है--जीव के रागादि परिणामों के निमित्त से पुद्गल कर्म 
रूप परिणमाता है। परन्तु ज्ञान परिणत है, उसको जो अल्प स्थिति 
तथा अनुभागवाली कितनी कर्म प्रकृतियाँ बधने पर भी, उसका 
स्वामी न होने से वह कर्म को प्राप्त नहीं होता । 
न [धवल फएसतक +# पृ १२] 
(१५) सर्व सम्यर्दृष्टियो को चौथे गुणस्थान से १४वें गरुणस्थान 
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तक स्व्रभाव भूत अवस्था प्राप्त होती हैं। [घवल पु० १ पृ० ३६६] 
(१६) १४वें गुणस्थान भे निश्चय सम्यर्दर्शन ही होता है। चौथे 
गुणस्थान से स्वभावरूप अवस्था शुरू होती है, इसलिए सव्वत्र श्रद्धा 
गुण की स्वभावरूप अवस्था शुद्ध सम्यग्दर्शन है । 
[बत्रल पु० ११० ३६६, ३६७] 
(१७) मेर समान निष्कम्प आठ मल रहित, तीन मूढताओ से 
रहित और अनुपम सम्यर्दर्शन परमागम के अभ्यास से होता है। 
[घवल पु० ११० ५६ | 
(१८) सम्यग्दर्शन रत्नगिरि का शिखर है। 
[बवल पु० ११० १६६] 
(१९) जो पुरुष सम्यग्दर्शन से शुद्ध है, वही शुद्ध है। जिसका 
दर्शन शुद्ध होता है वही निर्वाण को प्राप्त करता है, दूसरा नही । 
निर्वाण प्राप्ति मे वह(सम्पग्दशन ) प्रधान है) [मोक्षणहुड गा० ३६] 
(२०) यह श्रेष्ठतर सम्यग्द्शंत ही जन्म-जन्म का नाश करने 
वाला है। उसकी जो श्रद्धा करता है वह सम्यक्त्वी है। वह सम्यकक्‍त्व 
मुनियो, श्रावको तथा चतुर्गति के भव्य सज्ञी पचेन्द्रिय जीवो को ही 
होता है । [मोक्षपाहुड गाथा ४० महावीरजी से प्रकाशित हुआ 
अष्टपाहुड १० ५२३ |] 
(२१) जैसे तारो के समूह मे चन्द्रमा अधिक है, पशुओ के समूह 
में सिंह अधिक है, उसी प्रकार मुनि और श्रावक दोनो प्रकार के धर्म 
से सम्यक्त्व, वह अधिक है । 
[भावपाहुड गाथा १४४ जयचन्द्र वचनिका पृु० २६८] 
(२२) प्रशन--आवक को क्‍या करना ? 
उत्तर-प्रथम श्रावक को सुनिर्मेल मेरुवत्‌ निष्कम्प अचल तथा 
चल मलिन अगाढ दोप रहित अत्यन्त निशचल सम्यर्दर्शन को ग्रहण 
करके उसके ध्यान मे दे ख क्षय के लिए ध्यावना । 


[मोक्षपाहुड गा० ८६] 
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(२३) सम्यक्त्व अमूल्य माणिक्य समान है। जो जीव निरन्तर 
सम्यक्त्व का ध्यान करते हैं, चितवन करते है, वारम्वार भावना 
करते हैं, वह निकट भव्य जीव सम्यग्दूप्टि हो जाता है और सम्यक्‍त्व 
रूप परिणमित जीव दु खदायी आठ कर्मों को क्षय करता है । कर्म के 
क्षय का प्रारम्भ सम्परदर्गन से ही होता है। इस पूर्ण प्रयत्न से सर्व॑ 
प्रथम उसको ही प्राप्त करने का प्रयत्त करना चाहिए। 

[मोक्षपाहुड गा० ८७ सस्क्ृत टीका हिन्दी महावीरजी से प्रका- 

शित अप्टपाहुड १० ५७५ | 


(२४) वारम्वार सम्यग्दर्गन के महात्म्य का वर्णन करते हुए 
आचार्य महाराज कहते हैं कि “अधिक कहने का क्‍या प्रयोजन ? 
अतीतकाल मे जितना भरत, समग्र, राम, पाडव आदि श्रेष्ठ भव्य 
जीवो ने मोक्ष प्राप्त किया, तथा भविष्य काल मे मोक्ष प्राप्त करेगा 
आर वर्तमान में करता है वह सम्बन्दर्शन का महात्मय है। 

[मोक्षपाहुड गाथा ८८ अप्टपाहुड प्रकाशित महावीरजी पृ ५७७ | 


(२५) सम्यन्दर्शन-ज्ञान-चारित्र ओर तप यह चारो आत्मा में 
स्थित है इसीलिए आत्मा हो मेरे शरण है । 

[मोक्षपाहुड गा० १०४ अप्टपाहुड महावीरजी प्‌ ५६२] 

(२६) आत्मा ही भात्मा की श्रद्धा करता है, आत्मा ही बात्मा 

का ज्ञान करता है, आत्मा ही आत्मा के साथ तत्मयपने का भाव 

करता है। आत्मा ही आत्मा में तपता है। भात्मा ही आत्मा में 

केवलज्ञानरूप ऐश्वर्य को प्राप्त करता, इसी प्रकार चार प्रकार से 

आत्मा ही आत्मा की आराधना करता है इसलिए आत्मा ही मेरे 

श्रण है । [मोक्षपाहुड गा० १०५, अष्टपाहुड महावी रजी 

से प्रकाशित १० ५९२ | 


(२७) आत्मा ही मेरा शरण है ऐसा निर्णय करने वाला जीव 
सदाकाल भूतार्थ का आश्रय करता हैं और उसके आश्रय से ही 
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सम्यग्दर्शव प्रगट होता है। “भूतार्थ आश्रित आत्मा, सदृष्टि निर्चय 
होय है । [समयसार गाथा ११] 


र८- शुद्ध का अये फ्या है 
नि अप्रमत्त, प्रमतत नहिं जो एक ज्ञायक भाव है। 
इस रोति शुद्ध कहाय अछ, जो ज्ञाक वो तो वो हि है ॥ ६॥ 
कर्थ--जों ज्ञायक भाव है वह अप्रमत्त भी नही और प्रमत्त भी 
नही है। इस प्रकार इसे शुद्ध कहने हैं और जो ज्ञायकरूप से ज्ञात हुआ, 
वह तो वही है, अन्य कोई नहीं । ज्ञायक भाव अप्रमत्त भी नहीं, और 
प्रमत्त भी नही, वह तो समस्त अन्य द्वव्यों के भावों से भिन्‍न रूप से 
उपासित होता हुआ शुद्ध कहलाता है । [समयसार गा० ६] 
एक तो द्रव्य अपेक्षा शुद्धपना है, एक पर्याय अपेक्षा शुद्धपता है।, 
व्हाँ द्रव्य अपेक्षा तो पर द्रव्य से भिन्‍्नपता और अपने गुणों से अभिन्‍न- 
पता उसका नाम शुद्धपना है और पर्याय अपेक्षा औपाधिक भावों का 
अभाव होना शुद्धपना है । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृ० १९६ ]' 
(२६) आत्मा ही शरण होने से आत्माश्चित निश्चयनय है परा- 
श्रित व्यवहारतय है। ऐसा कहकर पराश्चित भाव छुडाया है और 
आत्माश्रित को ग्रहण कराया है। जीव को अनादि से जो पराश्रय से 
मेरा भला होगा ऐसी खोटी मान्यता को छडाकर प्र व ज्ञायक त्रिकाली 
स्वभाव का आश्रय कराया है। अबन्धभाव आत्माश्चित है और बन्घ-- 
भाव पराश्चित है ऐसा बताया है। 
[समयसार गा० २७२ सस्क्ृत टीका से ] 
(३०) भात्मा ही एकमात्र शरण होने से वह ही दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र आदि है अर्थात्‌ उसके आश्रय से ही अबन्धदशा प्रगट होतो है 
और पराश्रय से बन्ध होता है । 
(समयसार गा० २७६-२७७ की टीका से ] 
(३१) शुद्ध आत्मा ही दर्शन है, क्योंकि वह (आत्मा) दर्शन कष्ट 
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आश्रय है ऐसा जो समयसार गा० २७६-२७७ मे कहा है उसी प्रकार , 
जो सिद्धात्त समयसार की ११वीं गाथा में कहा है, वह ही वन्ध अधि- 
कार में लगाना चाहिए। 

(३२) शुद्ध आत्मा ही दर्शन (सम्यवत्व) का आश्रय है, क्योकि 
जीवादि नव पदार्थों के सदभाव मे या असद्भाव में उसके (शुद्ध आत्मा 
के) सद्भाव से ही सम्यक्द्शंन का सद्भाव है। अबन्ध आत्मा के 
आश्रय से ही सम्यर्दर्शन है । 

[समयसार गा० २७६-२७७ की टीका से ] 

(३३) क्योकि दर्शनमोहनीय देशघाती प्रकृति का उदय रहने पर 
भी जीव को एकदेश स्वभावरूप रहने मे कोई विरोध नही है । 

[घवल पुस्तक १ पृष्ठ ३६८] 

यहाँ पर बतलाया है कि चौथे गुणस्थान से १४वें गुणस्थान तक 

जीवो को सम्यग्दशंच स्वभावरूप अवस्था है उसी से आत्मा का ज्ञायक 
स्वभावपना प्रकट होता है । 

ज्ञान वह अभेदनय से आत्मा ही होने से उपादेय है अन्य सव हेय 
है। इस प्रकार वीतरागी शास्त्रों मे चाहे वह करणानुयोग हो या 
द्रव्यानुयोग हो कोई भी किसी मे विरोध नही है । 

(३४) कदो दसण मोहोदये सति जीव ग्रुणीभूत सदहणस्स 
उधत्तिएउवलय” । अर्थ--क्योकि दर्शनमोहनीय होने पर (सम्यक 
प्रकृति का उदय होने पर भी) जीव को गुणीभूत श्रद्धा की उत्पत्ति की 
प्राप्ति होती है। (यहाँ पर श्रद्धा से जीव को गुणी भूत कहा--इसलिए 
सिद्ध हुआ कि जीव को त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव के आश्रय से इस 
गुणीभूत की श्रद्धा उत्पत्त होती है पराश्रय से कभी नहीं। धवेल 
पुस्तक ७ पृष्ठ २३८ मे लिखा है कि बाह्य स्थिति ऊपर” अवलम्बित 
नही है । 

९४ ( ५) चौथे ग्रुणस्थान से "१४वें गुणस्थान तक सम्प्रक्त्व की 

'एकत्व है। इस सम्बन्ध मे कहा है कि दर्शनमोहनीय के उपशम से 


( १२१ ) 


उपदम सम्यक्त्व होता है, क्षय से क्षायिक होता है ओर क्षयोपशम 
से क्षायोपशमिक (वेदक) सम्यक्त्व होता है । इन तीनो का एकत्व ही 
उसका नाम सम्यर्दष्टि है, क्योकि यह तीनो भाव सम्यर्दष्टियो के ही 


होते है । [धवल पु० ७ पृ० १०७ ] 
(३६) क्षायिक सम्यक्त्व की अपेक्षा क्षयोपशम सम्यक्त्व की 
प्राप्ति सुलभ है । [घवल पु० ५ १० २६४ | 


इस पचम काल में भरत क्षेत्र मे जन्मा हुआ जीव क्षायिक- 
सम्यक्त्व प्रगट करे, ऐसी योग्यता किसी जीव को नही । ऐसा त्रिकाल 
सर्वज्देव के ज्ञान मे आया है। अहो सर्वेज्ञ का अद्भुत सर्वज्ञपना | 

(३७) ज्ञान जीव को सारभूत है और ज्ञान की अपेक्षा सम्यकत्व 
सारभूत है, क्योकि सम्यक्त्व से ही चारित्र होता है और चारित्र से ही 


निर्वाण की प्राप्ति होती है । हि 
[दर्शंनगाहुड गा० ३१] 


[धवल पु० १ प० १७७] 
(३८) सम्यकत्व से ज्ञान होता है और ज्ञान से समस्त पदार्थों की 
उपलब्धि होती है और वह जीव अपने कल्याण का और अकल्पाण का 
विशेष अन्तर भेद जानता है। [दर्शनपाहुड गा० १५] 
ज्ञान ज्योति प्रगट होती है । [फ्वास्तिकाय गा० ७० | 
जेसी द्रव्यानुयोग और करणानुयोग मे सम्यक्त्व की महिमा बत- 
लायी है उसी तरह से चरणानुयोग के शास्त्रों मे भी बतलायी है। 
(३६) तीन काल और तीन लोक में सम्यग्दर्शंन के समान कोई 
हितकारी नही । और मिथ्यात्व के समान कोई अहितकारी नही । 
[ रत्नकरण्डश्रावकाचार गा० ३४ | 
(४०) जिस पुरुष को सम्यक्त्वहूप जल का प्रवाह निरन्तर प्रव- 
तेता है उसे कर्मवन्ध नही होता । उसको कर्मरज का आवरण लगता 
नही और पूर्व बेचा हुआ कर्म नाश को प्राप्त होता है । 
[दर्शंनपाहुड सूत्र ७ | 


( १२२ ) 
दर्शन रत्न जो परिणति सम्यर्दर्शन को घारण करता है वह रत्न- 
त्रय में सार उत्तम गुण को घारण करता है वह मोक्ष का प्रथम सोपान 


है। [दर्शनपाहुड सूत्र २१] 
जीव विशुद्ध सम्यन्दशंन से कल्याण की परम्परा को प्राप्त होता 
है । [दर्शनपाहुड सूत्र ३१ | 


हेय-उपादेय सम्यग्दृष्टि ही जानता है । जिन प्रणीत जीव-अजीव 
आदि का बहुविधि अर्थ है। उसमे जो हेय-उपादेय को जानता है वह 
ही सम्यर्दृष्टि है । [सूत्रपाहुड गा० ५] 

(४१) केवली-सिद्ध भगवान रागादि रूप नही परिणमते, ससार 
अवस्था की इच्छा नही करते यह श्रद्धान का वल जानना । 

[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ० ३२४ | 

(४२) सम्यकत्व ग्रण, तिर्येंच आदिक और केवली सिद्ध भगवान 
को सम्यक्त्व गुण समान ही कहा है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक १० ३२४] 

(४३) सम्यर्दर्गन रत्व अर्ध हैं जिस जीव को विशुद्ध सम्यग्दर्शत 
है वह परम्परा कल्याण को प्राप्त करता है वह सम्यग्दर्शन रत्व लोक 
में सुर-असुर द्वारा पूज्य है। 

[दर्शनपाहुड तथा रत्नकरण्ड श्रावकाचार | 

देव और दानवों से युक्त इस ससार मे सम्यग्द्शन सर्व द्वारा पूजने 

में आता है। इस रत्त का मूल्य कोई भी करने को समर्थ नहीं। 
[अष्टपाहुड महावीरजी से प्रकाशित १० ४४] 

(४४) सम्यक्त्व परिणत जीव सम्यक्त्व है। अतः द्यानतराय जी 
कृत सम्यग्दर्शन की अष्टद्रव्य सहित पूजा, सम्यर्दृष्टि जीव को लागू 
होती है। तथा बनारसीदास जी ने समयसार नाटक मे सम्यरदृष्टि को 
वन्दन किया है। 

(४५) सम्यरदृष्टि नमस्कार के योग्य है-- 

पद्मपुराण मे लिखा है कि “निश्चित ही इसका यह शरीर अन्तिम 
दरीर है ऐसा जानकर उसने, हस्त-कमल शिर से लगा, तथा तीन 


( १२३ ) 


प्रदक्षिणायें देकर अपनी स्त्रियों के साथ वालक के उस चरम शरीर को 
नमस्कार किया ।* 
इसमे राजा प्रतिसूर्य ने सम्यरदुष्टि हनुमान बालक की तील प्रद- 
क्षिणा देकर नमस्कार किया, तब सम्यस्वृष्टि पूजने योग्य है ऐसा 
प्रथमानुयोग का शास्त्र बताता है। 
(४६) सम्यरदृष्टि कैप्ता जानता है कि-- 
फहे विच्छुत पुरुष सदा में एक हों। 
अपने रस सो भर॒थों आपनो देक हों ॥ 
सोह कर्स सम नाहि क्रम फूप है। 
शुद्ध चेतना सिन्धु हसारो रूप है ॥३३॥ 
अर्थ- ज्ञानी पुरुष ऐसा विचार करता है कि मै सदेव अकेला हूँ, 
अपने ज्ञान-दरशन रस से भरपूर अपने ही आश्रय से हूँ। शत्रमजाल का 
कप मोह कर्म मेरा स्वरूप नही है, नहीं है। मेरा स्वरूप तो शुद्ध 
चतन्य सिन्धु है ॥३३॥ [समयसार नाटक जीव द्वार ] 
समयसार द्रव्यानुयीग, चरणानुयोगे सतशास्त्र एक आवाज से 
सम्यर्दृष्टि की बदना करने को कहते हैं । 


प्रकरण चोथा-- निशचय-व्यवहार सम्पग्दशेन का स्पष्टीकरण 


(१) सम्यग्दृष्टि अन्तरात्मा है। वह परमात्मा नही और बहि- 
रात्मा भी नही । परमात्मा और बहिरात्मा को व्यवहार नही होता है, 
क्योकि वीतराग परमात्मा को राग नही, कुछ वाघकपना नही है। 

जिसको अशरूप से शुद्धि प्रगट हुई है उसे भूमिकानुसार वाधकपना 
होता है। यहाँ उस वाधकपने को व्यवहार कहा हे और जो शुद्धि 
प्रगटी है उसे निश्चय कहा है। क्योकि सम्यर्दर्शन होने पर चारित्र 
गुण, को पर्याय मे दो अश हो जाते हैं वहाँ जितनी शुद्धि होती है वह 
मोक्षमार्ग है और जो अशुद्धि है वह वन्धमार्ग है। 

मिथ्यादृष्टि बहिरात्मा को सम्पूर्ण बाधकयना है इसलिए मिथ्या- 


( १२४ ) 


दृष्टि को व्यवहारपना होता ही नही, क्यौकि निश्चय हो तो व्यवहार- ' 
पना नाम पावे। 
(२) साधक अन्‍न्तरात्मा को एक साथ साधक-वाघक कहा है, 
क्योकि उसको ज्ञानधारा और कर्म धारा एक साथ होती है। 
चौथे गुणस्थान मे प्रथम निविकल्पता आती है तब निश्चय सम्यक्‌ 
दर्शन प्रगट होता है। सबविकल्पदशा आने पर निरचय सम्यर्दर्शन के 
साथ स्वरूपाचरण चारित्र प्रगट होते हुए, चारित्र मोह के उदय की 
कमजोरी के कारण सच्चेदेव, गुरु, शास्त्र सम्बन्धी ही विकल्प होता है 
कुगुरु आदि का नही । इसलिए सम्यर्दृष्टि के देव-गुरु-शास्त्र के शुभो- 
पयोग को व्यवहार सम्यर्दर्शन कहा है, क्योकि व्यवहार सम्यग्दर्शन- 
रूप राग क्रम-क्रम से निजेरा को प्राप्त हो जाता है । 
पॉचवाँ गुणस्थान भी निविकल्प दशा मे प्राप्त होता है। सविकल्प 
दशा आने पर दो चौकडी कषाय के अभावरूप शुद्धि तो निरन्तर वर्तंती 
है उसके साथ बारह अणुन्नतो का विकल्प होता है अन्य प्रकार का 
नहीं। इसलिए देशचारित्र श्रावक के १२ अणुत्रतादि को व्यवहार 
श्रावकपना कहा है, क्योकि अणुव्रतादि का राग क्रम-क्रम से निर्जरा को 
प्राप्त हो जाता है । 
पाँचवें गुणस्थान से प्रथम सातवे ग्रुणस्थान मे आता है तब तो 
निविकल्पता होती है। छठे गुणस्थान में सविकल्पदशा होती है वहाँ 
पर भावलिंगी मुनि को तीन चौकडी कषाय के अभावरूप शुद्धि तो 
निरन्तर वर्तती है और उसके साथ सज्वलन क्रोधादि का तीज उदय 
होने से अर्थात्‌ अपनी कमजोरी से २८ मूलगरुण सम्बन्धी ही विकल्प 
आता है, अन्य नही । इसलिए भावलिंगी मुनि के २८ मूलगुण आदि 
के विकल्प को व्यवहार मुनिपना कहा है क्योकि व्यवहार मुनिपने का 
राग क्रम-क्रम से निर्जरा को प्राप्त हो जाता है। सातवें ग्रुणस्थान से 
इस प्रकार का राग होता नही है अबुद्धि पूर्वक राग की बात यहाँ गोण 


है। 


( १२५ ) 


मिथ्यादृष्टि बहिरात्मा को निश्चय सम्यग्दशं न; सच्चा श्रावकपना, 
सच्चा मुनिपना होता ही नहीं, इसलिए उसको व्यवहार सम्यग्दर्शन, 
व्यवहार श्रावक, व्यवहार मुनिपना भी नही होता है। क्योकि निश्चय 
के बिना व्यवहार कैसा ? अर्थात्‌ निश्चय के बिना व्यवहार होता ही 
नही है । 

(३) भूमिकानुसार साथ-साथ रहने वाला निश्चय-व्यवहार 
सम्यरदर्शन की व्याख्या-- 

“जोवादीनां श्रद्धानं सम्पकत्व॑ जिनवरेः प्रज्नप्तम्‌। 
व्यवहारात्‌-निश्चयतः, आत्मेव भवति सम्यकक्‍त्वम्‌ ॥२०॥ 

अर्थ--जीव आदि कहे हुए जो पदार्थ उनकी श्रद्धा वह व्यवहार 
सम्यक्त्व जिनवर ने कहा है। निश्चय से अपना आत्मा वह ही 
सम्यक्त्व है। निश्चय सम्यक्त्व का विषय निज आत्मा है और व्यव- 
हार सम्यक्त्व का विषय निज आत्मा नही, परन्तु उनसे जुदा विपय 
अर्थात्‌ जीवादि नव पदार्थ हैं । [दर्शनपाहुड इलोक २०] 

स्वाश्वितों निशम्चय-पराश्चितो व्यवहार । [समयसार गा० २७२ | 

(१) भांत्मा के श्रद्धा गुण में सम्यक्त्व प्राप्ति के साथ एक चौकडी 
कपाय के अभावरूप शुद्धि निश्चय सम्यर्दर्शन, भूमिक्रानुसार देव गुरु, 
शास्त्र का राग व्यवहार सम्यग्दशत है। (२) दो चौकडी कषाय के 
अभावरूप शुद्धि निश्चय श्रावकपना है १२ और अपुक्रत्तादि का विकल्प 
व्यवहार श्रावकपना है । (३) तीन चौकडी कषाय के अभावरूप शुद्धि 
निश्चय मुनिपना है और २८ मूलगुण का विकल्प व्यवहार मुनिपना है । 

प्रन्‍ल--व्यवहार कब कहा जावेगा ? 

उत्तर-व्यवहार निश्चय को बताये तो व्यवहार है। जैते--सोने 
मे जो खोट है वह यह बताता है, मैं सोना नही हूँ, उसी प्रकार 
भूमिकानुसार जो राग है उस पर व्यवहार का आरोप आता है वह 
निड्छय को बतलाने मात्र है तब व्यवद्ञार है। 


(४) ज्ञानी को व्यवहार सम्परदर्शन मे विपरीत अभिनिवेश होता 


( १२६ ) 


नही, क्योकि चौथे गुणस्थान मे सम्यग्दशंनव होने पर विपरीत अभि- 
निवेश का अभाव ही होता है । 

जीवादि नव पदार्थो का विपरीत अभिनिवेश रहित श्रद्ान करना 
सो सम्यग्दशंन है। उन पदार्थों मे भूतार्थ द्वारा अभिगत पदार्थों मे 
शुद्धात्मा का भिन्‍नरूप से सम्यक्‌ अवलोकन करना सम्यर्दशंन है । 

[समयसार जयसेनाचाय गा० १५५] 

(५) निज तत्व मे जिसका मार्ग विशेषरूप से हुआ है ऐसे जीवो 
को व्यवहार सम्यर्दर्शन होता है । 

“काल सहित फ्वास्तिकाय के भेदरूप नव पदार्थ, वे वास्तव मे 
“भाव” है। उन “भावो का” मिथ्यादशंन के उदय से प्राप्त होने वाला 
जो अश्रद्धान उसके अभाव स्वभाव वाला जो भावान्तर (नव पदार्थों 


के श्रद्धान रूप भाव) श्रद्धान, वह सम्यग्दर्णन है । 
[फ्वास्तिकाय गा० १०७ की टीका से | 


यह छठे गुणस्थान धारी तीन चौकडी कपाय के अभावरूप परि- 
णमे हुए भावलिंगी मुनि के व्यवहार सम्यर्दशंन की व्याख्या है। यह 
चौथे, पाँचवे गुणस्थानधारी जीवों को भी निश्चय सम्यर्दर्शन के साथ 
रहा हुआ व्यवहार सम्यर्दर्शन इसी प्रकार लागू पडता है। 

(६) सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र सो मोक्षमार्ग है ऐसा निश्चय कहा 
तथा वहाँ छह द्रव्यरूप और नव पदार्थरूप जिनके भेद हैं ऐसे धर्मादि 
के तत्वार्थ श्रद्मानहूप भाव जिसका स्वभाव है ऐसा “श्रद्धान नाम का 


भाव विशेष सो सम्यक्त्व है । हि 
[पचास्तिकाय गा० १६० की टीका से | 


ऊपर गा० १६० की टीका मे छठे ग्रुणस्थानवर्ती को मिथ्यात्व 
तथा तीन चौकडी कषाय के अभावरूप परिणत भावलिंगी मुनि की 
शुद्धि के साथ वर्तता हुआ व्यवहार सम्यक्त्व का वर्णन किया है । 

(७) पचम गुणस्थानवर्ती गृहस्थ को भी व्यवहार मोक्षमार्ग कहा 
है । वहाँ व्यवहार मोक्षमार्ग के स्वरूप का निम्न वर्णन किया है-- 


( १२७ ) 


“बीतराग सर्वेत्र प्रणीत जीवादि पदार्थों सम्बन्धी सम्बकृश्रद्धान 
तथा ज्ञान गृहस्थो और तपोधन को समान होता है। चारित्र तपोधनों 
को आचारादि चरणग्रन्थों मे विहित किये हुए मार्ग अनुसार प्रमत्त, 
अप्रमत्त गुणस्थान योग्य पच महाव्रत-पच समिति-त्रिगुप्ति आदिरूप 
होता है और गृहस्थो को उपासकाध्ययन ग्रन्थ मे विहित किये हुए 
मार्ग अनुसार पचम गुणस्थान योग्य दान शील-पूजा आदिरूप होता है 
इस प्रकार व्यवहार मोक्षमार्ग का लक्षण है । 

[प्चास्तिकाय गा० १६० जय सेनाचार्य कृत] 


यहाँ श्रावक्र और मुनि को निशचय-व्यवहार मोक्षमार्ग साथ-साथ 
होता है ऐसा बताया है । 

वीतराग-सर्ज्ञ प्रणीत जीवादि पदार्थों का सम्यकृश्नद्धान सम्य- 
गत है । यह व्यवहार सम्यक्त्व की व्याख्या जयसेनाचार्य जी ने की 
है । साथ-साथ व्यवह्ारज्ञान और व्यवहार चारित्र भी लिखा है| 


(८) “विप्ररीत अभिविनेश रहित श्रद्यान ही सम्यकत्व है ।” 
[नियमसार गा० ५१] 
(६) प्रवचनसार गा० १५७ मे क्षायोपशमिकसम्यकत्व और 
क्षायोपशमिक चारित्र, ५-६ गुणस्थान मे शुद्धलूप है उसके साथ उसी 
समय वर्तता व्यवहार श्रढ्या शुभोपयोग साथ रहता है । 


“वशिष्ट (खास प्रकार की) क्षयोपशम दशा में रहा हुआ दर्शव 
मोहनीय और चारित्र मोहनीयरूप पुदूगलो के अनुसार परिणति में 
लगा हुआ होने के कारण शुभ उपराग ग्रहण करने से जो उपयोग 
परम भट॒टारक महादेवाधिदेव परमेश्वर ऐसे अरहत और सिद्ध की 
और साधु की श्रद्धा करने मे तथा समस्त जीव समूह की अनुकम्पा 
का होना वह शुभोपयोग है” (यहाँ पर देव-गुरु की श्रद्धा व्यवहार 
सम्यक्त्व है और इसे शुभोपयोग कहा है। क्योकि वह ॒चारित्र मोह- 
नीय के उदय के साथ जुडा हुआ है। जो दरशनमोह के क्षयोपह्म' के"५ 


( १८ ) 


अनुसार परिणति है वह निश्चय सम्यक्त्व है और चारित्र मोहनीय 
क्षयोपशम के अनुसार जो परिणति है वह निश्चय चारित्र है।) 
[प्रवचनसार गा० १५० की टीका] 

(१०) जो सम्यवत्व कहा है वह चौथे गुणस्थान से १४वें गुण- 
स्थान तक का वर्णन होने से निश्चय सम्यन्दर्शन है । क्योकि निश्चय 
सम्यकत्व के साथ रहने वाला व्यवहार सम्यक्त्व सातवें गुणस्थान से 
भागे नही होता है । 

यहाँ पर निरचय सम्यकत्व को परमार्थे, भूतार्थ, शुद्ध, निर्मल, 
पवित्र, आभ्यन्तर, अनुपचार सत्यार्थ सम्यग्दर्गन कहा है और व्यव- 
हार सम्यत्व को अपरमार्थ, अभृतार्थ, अशुद्ध, अपवित्र, अनिमंल, 
बाह्य, उपचार, असत्यार्थ सम्यक्त्व कहा है । 

निरचय सम्यर्दर्शश का आश्रय शुद्ध आत्मा है और व्यवहार 
सम्यक्त्व का आश्रय जीवादि नव पदार्थ है । 

[समयसार गा० २७६-२७७ ] 

व्यवहार सम्यर्दर्शन पराश्चित होने से जिनवरो ने उसे हेय, 

त्याज्य, बध का कारण कहा है, क्योकि वह दूसरे के आश्रय से होता 

है। ज्ञानियो को अस्थिरता सम्बन्धी विकलल्प छोडने का पुरुषार्थ 
बतता है । 

(११) प्रशच--४-५वें गुणस्थान में सम्यग्दुष्टि को किसी-किसीं 
समय अशुभभाव व्यक्तरूप होता है ओर शुभभाव भी तदा एक प्रकार 
का नहीं होता, तो उस काल सम्यरदुष्टि के ध्यवहार सम्यवत्व का 
पया हुआ ? 

उत्तर--उस सयय वह व्यक्तरूप ना होकर शक्तिरूप होता है 
और जब होता है तब व्यक्त रूप होता है। 

(शक्ति व्यक्ति का स्वरूप पचास्तिकाय गा० ४६ मे ज्ञान पर्याय 
के सम्बन्ध भें दिया है) और इध्टोद्देश मे राय हू प की शक्ति, व्यवित 
के विषय मे लिखा है । 


( १२६ ) 


(१२) प्रश्व--सातवें गुणस्थान से लेकर बाद के गुणस्थादो सें 
ध्यवहार सम्यकत्व क्यों नहीं होता ? * 

उत्तर--व्यवहार सम्यक्त्व शुभराग है, अशुद्धता है। सातवें गृण- 
स्थान से आगे के गुणस्थानों मे निविकल्पता रहती हैं। अवुद्धिपृवेक 
राम १०वे गुणस्थान तक रहता है। इसलिए सातवे गृणस्थान से आगे- 
आगे के गृणस्थानों में चारित्र गुण की पर्याय में शुद्धता बढती 
जाती है, अशुद्धता का अभाव होता जाता है । इसलिए सातवें से लेकर 
आगे के गुणस्थानों मे व्यवहार सम्यक्त्व नहीं है। निश्चय सम्यकत्व 
चौथे से सिद्ध तक बराबर एक समान रहता है। 

(१३) बहिरात्मा-अन्तरात्मा का स्त्रूप “-- 

त्रिकाली ज्ञायक परम पारिणामिक जीवतत्व को आत्मा कहते हैं । 
पर्याय की अपेक्षा बहिरात्मा, अन्तरात्मा, परमात्मा का भेद है। इन 
तीन अवस्थाओ से रहित द्रव्य रहता है । इस प्रकार' द्रव्य और पर्याय 
रूप जीव पदार्थ को जानना चाहिए । 

प्रनर--सोक्ष का क्या कारण है ? 

उत्तर-( १) मिथ्यात्व मोह-राग-हे घरूप बहिरात्म अवस्था है । 
वह तो अशुद्ध हैं दु खल्प है वह तो मोक्ष का कारण नही है। (२) 
मोक्ष अवस्था तो फलस्वरूप है इसलिए यह ॒ भी मोक्ष का कारण नही 
है। (३) बहिरात्मा अवस्था तथा मोक्षपूर्ण अवस्था से भिन्‍न (अलग) 
जो अन्तरात्म अवस्था है वह मिथ्यात्व, रागद्व ष, मोह रहित होने के 
कारण शुद्ध है वह अच्तरात्म अवस्था सवर-भिर्जरा अवस्था मोक्ष का 
कारण है । 

चौथे गुणस्थान से जितनी शुद्धि है वह मोक्ष का कारण है, जो 
अशुद्धि है वह वन्ध का कारण है मोक्ष का कारण नही है। 

[पुरुषार्थसिद्धि उपाय गा० २१२-२१३-२१४ मे देखो, उसमें जो 
शुद्धि अश है वह मोक्षमार्ग है वह मोक्ष का कारण है और अशुद्धि 
अश् है, बन्धरूप है, हेय त्याज्य है।] 


( १३० ) 


प्रहच--अस्तरात्म अवस्था में ध्यान करने योग्य कौन है ? 
उत्तन--त्रिकाली परम पारिणामिक ज्ञायक स्वय जीव ही (द्रव्य 
ही) ध्यान करने योग्य है। अपना त्रिकाली परमात्म द्रव्य, इस अन्त- 
रात्म अवस्था से कथचित्‌॒ भिन्‍न है। 
[प्रवचनसार जयसेनाचार्य गा० २३८ की टीका से | 
अन्तरग और बहिरग दोनों प्रकार के परिग्रह से रहित उत्कृष्ट 
शुद्धोपयोगी मुनि (१२वें गृणस्थानवर्ती) उत्तम अन्तरात्मा है। अविरत' 
सम्यरदृष्टि (चौथे गृणस्थानवर्ती ) जघन्य अन्तरात्मा है। उक्त दोनो 
की मध्य दशावर्ती देशब्रती श्रावक और मुनिराज (पाँचवे से ११वें 
गुणस्थान तक) मध्य अन्तरात्मा है । [नियमसार गा० टीका १४६] 
(१४) तात्पयं॑ यह है कि ४-५-६ गुणस्थानों मे निश्चय सम्य- 
ग्दर्शंन सहित व्यवहार सम्यकत्व होता है। इन गुणस्थानों में जो जो 
शुद्धि है वह सवर-मिर्जेरारूप है और मोक्ष का कारण हैं ओर जो 
भूमिकानुसार राग हैं वह अल्प स्थिति अनुभागरूप घातिकम वध का 
निमित्त कारण है, परन्तु अनन्त ससार का निमित्त कारण नही है । 
सम्यग्दर्शन प्राप्त किये विना जुदा नव तत्वों का जातवा मिथ्या- 
दृष्टिपना है। कलश ६ भे नव पदार्थों का जावना मिथ्यात्व कहा है। 
(१५) वस्तु तो द्रव्य है और द्रव्य का निज भाव द्रव्य के साथ ही 
हता है तथा निमित्त-नैमित्तिक भाव का अभाव ही होता है, इसलिए 
शुद्धनय से जीव को जानने से ही सम्यग्दशेन की प्राप्ति हो सकती हैं। 
जव तक भिन्‍न-भिन्‍न नव पदार्थों को जाने और शुद्धनय से आत्मा को 
न जाने तब तक पर्याय बुद्धि है । भर्थात्‌ मिथ्यादृष्टि है । 
[समयसार गा० १३ के भावार्थ मे से पृष्ठ ३३] 
(१६) इससे सिद्ध होता है कि सम्यस्दर्शन की प्राप्ति के बिना 
व्यवहार सम्यग्दशेन लागू नही पड़ता हैं । 
मिथ्यादृष्टि जीव के देव-गुरु-धर्मादिक का श्रद्धाव आभासमात्र 
होता है और इसके श्रद्धान मे विपरीताभिनिवेश का अभाव नही होता 
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इसलिए यहाँ निश्चय सम्यक्त्व तो हैं नही और व्यवहार सम्यक्त्व भी 
आभासमात्र है। क्योकि इसके देव, गुरु, धर्मादिक का श्रद्धान है सो 
विपरीतामिनिवेश के अभाव को साक्षात्‌ कारण (निमित्त) नही हुआ ।' 
कारण हुए विना उपचार सम्भव नही है; इसलिए साक्षात्‌ कारण की 
अपेक्षा व्यवहार सम्यवत्व भी इसके सम्भव नही हैं । 
[मोक्षमागंप्रकाशक पृष्ठ ३३३ ] 
विपरीताभिनिवेश रहित श्रद्धानहूप आत्मा का परिणाम वह तो 
निश्चय सम्यक्त्व है क्योकि यह सत्यार्थ सम्यक्त्व का स्वरूप है। 
सत्यार्थ ही का नाम निश्चय है। तथा विपरीताभिनिवेश रहित श्रद्धान 
को कारणभूत (निमित्तभूत) श्रद्ान सो व्यवहार सम्यकत्व है क्योकि 
कारण में (निमित्त मे) फार्य का उपचार किया है। सो उपचार ही 
का नाम व्यवहार है । सम्यर्दृष्टि जीव के देव, गुरु धर्मादिक का सच्चा 
श्रद्धान है उसी निमित्त से इसके श्रद्धात में विपरीताभिनिवेश का 
अभाव है। यहाँ विपरीताभिनिवेश रहित श्रद्धात निश्चय सम्यक्त्व है 
ओर देव-गुरु, धर्मादिक का श्रद्धान सो व्यवहार सम्यक्त्व है।इस 
प्रकार साधक को एक ही काल मे दोनों सम्यक्त्व पाये जाते हैं । 
[मोक्षमागंप्रकाशक पृष्ठ ३३३] 
जिसे स्व-पर का श्रद्धा नही है और जिनमत मे कहे, जो देव-गुरु- 
धर्म उन्ही को मानता है वा सप्त तत्वों को मानता है, अन्य मत में 
कहे देवादि को नही मानता है, तो इस प्रकार केवल व्यवहार सम्यक्‍त्व 
से सम्यवत्वी नाम नही पाता | (गृहीत मिथ्यात्व का अभाव होने की 
अपेक्षा से व्यवहारः सम्यक्त्व कहा है ।) 
[मोक्षमार्गप्रकाशक चिट्ठी पृष्ठ २] 
परन्तु व्यवहार तो उपचार का नाम है; सो उपचार भी तो तब 
बनता है जब सत्यभूत निश्चय रत्नत्रयादि के कारणादिक हो । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५७] 
वास्तव से सम्यर्दरशन प्राप्त किये बिना जितना ज्ञान है वह 


है 
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मिथ्याज्ञान है, जितना चारित्र है मिथ्याचारित्र है। सम्पग्दर्शन प्राप्त 
किये धिता व्यवहाराभासी, अनादिरूढ, मिथ्यादृष्टि, ससार तत्व ही 
कहलाता है । 

सम्यग्दर्शन प्राप्त होने के बाद शुभाशुभ भावरूप कार्य को करता 
हुआ तद्र प परिणमित हो, त्थावि अन्तरग में ऐसा श्रद्धान है कि यह 
कार्य मेरा नही है। यदि द्वारीराश्चित ब्रत-सयम को अपना माने तो 
मिथ्यादृष्टि होता है । ज्ञानी को सबविक्रल्प परिणाम होता है। 

[मोक्षमारगंप्रकाशक चिट्ठी पृष्ठ २] 

सम्यक्त्वी के व्यवहार सम्पक्तत में वा अन्य काल में अन्तरग 
निरचय-सम्यक्त्व ग्भित है। सदेव गमनरूप (परिणमनरूप) रहता 
है । [मोक्षमार्गंश्रकाशक चिट्‌ठी में प्रृष्ठ ६] 

तात्पय यह है कि मिथ्यादृष्टि जीव अपने स्वभाव का आश्रय 
लेकर अन्तरात्मा बनकर और क्रम से स्वष्प की स्थिरता करके, श्रेणी 
माड कर अरहत, सिद्ध दशा प्राप्त कर लेता है । 

४-५-६ गुणस्थान मे निश्चय-व्यवहार सम्यकत्व एक साथ होता है 
ऐसा निश्चय करना चाहिए । 


प्रकरण पांचवाँ 


धर्म का मूल चारित्र है, वह (चारित्र) शुद्ध आत्मा मे प्रवृत्ति, 
जहाँ राग का अवलम्बन नही है । 


(१) धर्म का मूल 
सम्यग्द्शन धर्म का मूल है । धर्म का अर्थ चारित्र होता है क्योकि 
धारित्रधारी को ही निर्वाण की प्राप्ति होती है । 
(भ) जैसे--वबीज ही नही, तब वृक्ष कैसे उपजेगा ? और वृक्ष ही 
नही उपज्या, तब स्थिति किसको होवे ? वृद्धि किसकी होय ? और 
फल का उदय कैसे होय ? वैसे ही सम्यर्दर्गन नहीं होवे तव ज्ञान- 
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चारित्र भी नहीं होय । सम्यवत्व विवा जो ज्ञान है वह कुज्ञान है भर 
चारित्र है वह कुचारित्र है। तब सम्यवत्व विना ज्ञान-चारित्रईको 
उत्पत्ति ही नहो, तब स्थिति कहाँ से होवे ” और ज्ञान-चारित्र की 
वृद्धि कैसे होवे ? और ज्ञान-चारित्र का फल सर्वज्ञ परमात्मापना कैसे 
होय ? इसलिए सम्यक्त्व विना सत्य श्रद्धान जान-चारित्र कभी भी 
नहीं होता है।. [रत्नकरण्डथआावकाचार इले.क ३२ की टीका,से] 

(आ) सम्यकत्व सहित अल्प हूँ शुभभाव, अल्पज्ञान, अल्प चारित्र, 
अल्प तप इस जीव को कल्पवासी इन्द्रादिकनि मे उपजाय जन्म-मरण 
के दु ख रहित परमात्मा कर देता है। और सम्यक्त्व बिना बहुत शुभ- 
भाव हो, ११ अग € पूर्व का पाठी हो, शुल्कलेश्या हो, घोर तप करे, 
तो भवनवासी, व्यन्तर, ज्योत्िप में तथा अल्य ऋद्धिधारी कल्पवासीनि 
में उत्तन्‍्त होकर फिर चारो गतियो में भ्रमण करता हुआ निगोद को 
चला जाता है । इसलिए सम्यक्त्व सहित हो ज्ञान, चारित्र, तप[धारण 
करना जीव का कल्याण है। [ भात्मानुशासन इलोक १५ की टीका से | 

तथा [रत्नकरण्डश्रावकाचार इलोक ३२ प्रृष्ठ ६२] 

(इ) सर्वज्ञदेव ने शिष्यो को ऐसा उपदेश दिया है कि जैसे-- 
भन्दिर की नोव तथा वृक्ष की जड होती हैं वे चारित्र धर्म है। धर्म 
का मूल सम्यग्दर्शन है। “दसण मूलो घम्मो” । (दशनपाहुड गाथा २) 

(ई) सम्यम्दर्शन बिना घ॒र्मूषी महल का वृक्ष होता ही नहीं। 
अर्थात्‌ जैसे--जड के बिना वृक्ष नही, नीव के बिना मन्दिर नही, तैसे 
सम्यर्दर्शव के बिना ज्ञान-चारित्र धर्म नहो है । 

द्रव्यानुयोग का यह कथन चरणानुयोग के साथ मेल वाला है। 

(उ) “दसण भूमिह वाहिरा, जिय वयरू वखण हुन्ति'' 

अर्थ-हें जीव सम्यग्दर्शन भूमि के बिना, ब्रतरूपी वृक्ष नही होता 
है। यहाँ पर भी चारित्र का मूल सम्य्दर्शन कहा है। 


(योगीद्ध देवकृत श्रावकाचा र) तथा (मोक्षमार्मप्रकाशक पृष्ठ २३८) 
(को) सम्यपटर्शान्न सित्ता। जदित सोज्जक के 3-५ 3... ७... ......2), 
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' और अज्ञानी सयपी देखने मे आता है, ऐसी नहीं मानना चाहिए, 
क्योक्ति सयमरूपी कार्य का कारणभूत सम्यन्दर्शन है ओर जहाँ 
सम्यर्दशन का अभाव होता है वहाँ भावसयम कभी वही होता है और 

 द्रव्यसयम हो तो वह अज्ञान की और बध की पद्धति मे है । 

(घवल पुस्तक १ पृष्ठ १७५, पृष्ठ ३७८) 
(ए) श्रद्यान वह सम्यकक्‍त्व है और सम्यक्त्व चारित्र का कारण 
है । जहाँ कारण न होय, तहाँ भाव चारित्र (भाव सयम) प्रकट होय 
ही कहाँ से । जीव ने अनन्तवार द्रव्य सयम धारण क्रिथा और ससार 
बढाया और अब मनुप्यभव पा करके भी ऐसा ही करे, तो ससार 
वृद्धिगत होता है। सम्यग्दष्टि सदा रागवर्जक है, जबकि मिथ्यादृष्टि 
बहिरात्मा द्रव्य सयमी रागवर्धक है। 
(समयसार, छहृढाला, रत्नकरण्डश्रावकाचार) 
इस प्रकार द्वव्यानुयोग, करणानुयोग और चरणानुयोग के वीत- 
रागी शास्त्रों मे एक ही सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है। 
प्रशन--चौथे गुणस्थान में सम्यग्दशंन होने पर जीव ने सोक्षमार्ग 
ग्रहण क्षिया है, ऐसा कहलाया जाएगा या नही ? 
उत्तर--कहलाया जायेगा, क्योंकि सम्बन्दर्शन होने पर जीव को 
आत्मस्वरूप की प्राप्ति, आत्मा के स्वभाव की प्राप्ति अथवा आत्मा 
के गुणीभूत स्वभाव की प्राप्ति होती है । इससे पूर्ण स्वभाव की प्राप्ति 
- १४वें गुणस्थान से परमात्मा को होतो है-उसी जाति की प्राप्ति चौथे 
गुणस्थान मे अन्तरात्मा सम्यग्दृष्टि को होती है । 


(ए) भगवान का लघुनन्दन चौथा गुणस्थानधारी जीव गिवमार्ग 
में केली करता है । निज पर का विवेक होने से भोक्षमा्गं में आनर्द 
करता है, सुख भोगता है। अरहत देव का लघुपुत्र होने से थोडे काल 
मे ही अरहत पद प्राप्त करता है। मिथ्यादशन का नाथ होने से 
निर्मल सम्यग्दर्शन प्रगट हुआ है ऐसे सम्यग्दृष्ठि जीवों को आनन्दमय 
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अवस्था का निव्चय करके प० बनारसीदास जी हाथ जोडकर तमस्कार 
करते हैं ' 

भेद विज्ञान जग्यो जिनके घट, शीतल चित्त भयों जिस चन्दन । 
केलि करें शिव मारग सें, जगमाहि जिनेश्वर के लघुनन्दन ॥ 
सत्य स्वरूप सदा जिनके, प्रगदयों भवदात सिश्यात्व मिकन्दन। 
शान्त दशा तिनकी पहिदाव, करें कर जोरि वनारसि बन्दन॥ 


[समयसार नाटक से | 
(ऐ) सम्यर्दृष्टि को चारित्र मोहबद् लेश भी सयम ना होय, तो 
भी सुरनाथ पूजते है । [छहढाला ] 


[रत्तकरण्ड श्रावकाचार इलोक ३६, ३७, ३८, ३९, ४०-४१ 
देखो | 

(ओ) सन्मार्ग ग्रहण करता है वह ही सम्यक्त्व प्राप्त करदा है, 
सन्मार्ग का कर्थ मोक्षमार्ग होता है । [घवल पुस्तक १| 

इस प्रकार करणानुयोग, द्वव्यानुयोग, चरणानुयोग का मेल जानना 
चाहिए, क्योकि चारो अनुयोगो मे एक ही बात है। सम्यरदर्शन बिना 
धर्म की शुरूलात नही होती है और सम्यर्दर्शन के बिना ज्ञान-चारित्र 
नही होता है। इसलिये पात्र जीव को प्रथम सम्यग्दर्शव प्राप्त करना 


है। 
(२) मनाक (अल्प) चारित्र धर्म 


प्रबन--(अ) चतुर्थ गुणस्थान से अत्पचारिध्र क्षो प्राप्ति होती है 
या नहीं 

उत्तर--होती है, क्योकि चौथे गुणस्थान में मिथ्याचारित्र का 
हा है और उत्पादरूप आशिक शुद्धि प्रगट होती है, ऐसा सिद्ध 
होता है । 

(आ) “ऐसे दर्शन मोहनीय के प्भावते सत्यार्थ श्रद्यान, सत्यार्थ 


( १३६ ) 


ज्ञान प्रगट होय है और अनन्तानुवन्धी के अभावत स्वरूपाचरण चारित्र 
सम्यर्दृष्टि के प्रगट होय है । 

[ रत्नकरण्ड श्रावकाचार गा० ४१ पृष्ठ ६८] 
प्रदन-- (8) स्वरूपाचरण चारित्न किसे कहते हैं ? 
उत्तर--शुद्धात्मानुभव से अविनाभावी चारित्र विशेष को स्वरूपा- 

चरण चारित्र कहते है। 
[ जैन सिद्धान्त प्रवेश्षका गोपालदास जी पृष्ठ ५१ प्रश्न न० २२३ 
देखो | 
प्रश्च--(ई) अविरत सम्यर्दृष्टि गुणस्थान का कया स्वरूप है ? 
उत्तर-दर्शन मोहनीय की तीन और अनन्तानुबन्धी की चार 
प्रकृतियाँ--इन साल प्रकृतियों के उपशस अथवा क्षय अथवा क्षयो- 
पशम के सम्बन्ध से और अप्रत्याख्यान कोघ, मान, माया, लोभ के 
उदय मे युक्त होने वाले, ब्रत्नरहित तथा अशत स्वरूपाचरण चारित्र 
सहित निश्चय सम्यवत्वघारी चौथे गुणस्थानवर्ती होते है । (अनादि 
मिथ्यादृष्टि को पाँच प्रकृतियों का उपशम होता है) । 
[ जैन सिद्धान्त प्रशनोत्तर माला प्रृष्ठ ८ प्रश्त नं० २१३ | 
[जैन सिद्धान्त प्रवेशिका गोपालदासजी पृष्ठ १५८ प्रश्त १० ६११॥ 
इसलिए चौथे गुणस्थान मे अनन्तानुबन्धी के अभावरूप स्वरूपा- 
चरण चारित्र नियम से होता ही है । 
चारित्र फो व्याख्या--घाति कर्मो को पाप कहते हैं और पाप क्रिया 
का नाम मिथ्यात्व असयम और कपाय कहा है । 
[ देखियेगा मिथ्यात्व, असयम, कपाय के अभाव को चारित्र कहा 
है| [धवल पु० ६ प्रृष्ठ ४०] 
(अ) चौथे गुणस्थान मे मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धी कषाय की निवृत्ति 
होती है तभी चारित्र की कणिका प्रगट होती है और चारित्र गुण से 
सिखा फूटती है तब वहाँ धारा प्रवाहरूप से मोक्षमार्ग की तरफ चलता 
है, चारित्र गुण की शुद्धता के द्वारा चारित्र गुण निर्मेल होता है और 
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वह निर्मलता यथाख्यातचारित्र का अकुर है। सम्यर्दर्शन होने परा 
सम्यसज्ञान स्वरूपाचरण की कणिका जागृत होती है तब मोक्षमार्ग” 
सच्चा होता है। [मोक्षमार्गप्रकाशक उपादान निमित्त चिट्ठी से | 

(आ) परिणति के स्वाद को चारित्र कहा है । 

[ प्रवचनसार गा० ११] 

(इ) चारित्र की कणिका इतनी थोडी है कि सयम चारित्र ऐसे: 
नाम को प्राप्त नही होती है इसलिए सम्यर्दृष्टि को अस यत सम्यरदृष्टि - 
कहा है । 

(ई) दर्शन विशुद्धि मूल है। सम्यन्दर्शन धर्म का मूल है। 
सम्यग्दशंन सम्यस्ज्ञान ज्योति का मूल है। सम्यग्द्शन वह सम्यस्शान' 
मे उपयुक्त होने का मूल है। 


(३) घर्म की व्याख्या 
(अ) “चारित्त खलु धम्मो” चारित्र वह्‌ वास्तव में धर्म है। 
(आ) धमं है सो साम्य है। (इ) स्वरूप मे चरना वह चारित्र है स्व- 
समय मे प्रवृत्ति ऐसा उसका अर्थ है। (ई) मोह क्षोभ रहित आत्मा 
का परिणाम वह धर्म है। [ प्रवचचनसार गा० ७ | 
(उ) अहिसा लक्षण धर्म, सागर-अनगाररूप धर्म, उत्तम क्षमादि” 
दशलक्षण घमं, मोह-क्षोभ रहित आत्म परिणाम धर्म । 
[प्रवचनसार जयसेनाचार्य गा० ११] 
(ऊ) मिथ्यात्व रागादि सन्सरणरूप भाव ससार मे पडते प्राणियों: 
को उद्धार कर निविकार शुद्ध चैतन्य को प्राप्त करे वह धर्म है । 
[प्रवचनसार जयसेनाचार्य गा० ७]! 
(ए) जो नरक, तिर्यचादिक गति मे परिभ्रमणरूप दू ख ते आत्मा: 
को छुडाय उत्तम, आत्मिक, अविनाशी, अतीन्द्रिय मोक्ष सुख मे धारण: 
करे सो धर्म हैं । 
(ऐ) धर्म तो आत्मा का स्वभाव है जो पर मे आत्म बुद्धि छोड” 
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पअपना ज्ञाता दुष्टारूप स्वभाव का श्रद्मान अनुभव तथा ज्ञायक स्वभाव 
"में ही प्रवतेंनरूप जो आचरण वह धर्म है । 
(ओ) सम्यर्दर्शन, सम्परज्ञान सम्यकचारित्र इन तीनों को धर्म के 
“ईइवर भगवान तीर्थंकर परमदेव धर्म कहते हैं। 
[स्नकरण्डश्रावकाचार गा० २-३ प्रष्ठ २ में तथा ७-८ ६ में 
धर्म की व्यास्या की है | 
ऊपर की व्यास्थाओ से ऐसा सिद्ध हुआ श्रावक-मुनि दोनों धर्म 
है, इसलिए वह चारित्र है साम्य है। चौथे गृणस्थानधारी जीवो को 
मिथ्यात्व अनन्तानुवन्धी कपाय के अभावरूप स्वरूपाचरणचा रित्र होता 
है इसलिए वह भी घर्म है, साम्य है, ऐसा जानना । 


(४) चारित्र की व्यार्या 

(अ) स्वरूप मे चरना वह चारित्र है। स्वसमय मे प्रवृत्ति उसका 
अर्थ है । [प्रवचनसार गा० ७] 
(भा) चनण वह स्वघमम है। धर्म आत्म स्वभाव है और वह 
रागद्व प रहित जीव के अनन्य परिणाम है। [सोक्षपाहुड सूत्र ५०] 
(इ) जो यानता है वह ज्ञान और जो प्रतीति करता है वह 

दर्णन | दोनों के सहयोग (एकमेक ) से चारित्र है। 
[चारित्रपाहुड सूत्र ३ | 
(ई) आत्मलीन जीव सम्यर्दृष्टि है। जो आत्मा को जानता है 
वह सम्यग्जान है और उसमे रक्त वह चारित्र है। 
[ भावपाहुड गा० ३१] 
(उ) शुद्दात्मा श्रद्मनरूप सम्यकत्व का विनाश वह दर्शनमोह 


'है। निविकार निश्चय तचित्तवृत्ति विनाशक वह क्षोभ है । 
[प्रवचनसार जयसेनाचार्य गा० ७| 


इस प्रकार से व्याख्या करता हुआ, धर्म, चारित्र, साम्प, मोह, 
'क्षोभ रहित परिणाम ऐकार्थवाचक है। 
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(ऊ) घातिया फर्मो को पाप कहा है। मिथ्यात्व, असयम, कषाय 
व्ये पाप क्रिया हैं। इन पाप क्रियाओं का अभाव होना वह चारित्र है । 
[धवल पु० ६ पृष्ठ ४० | 
(ए) सयमन करने को सयम कहते है । सयम शब्द का अर्थ 
सम्यक होता है। इसलिए सस्यर्दर्श न, सम्यग्ज्ञान पूर्वक अन्तरग ओर 
'बहिरगण आख्रवों से विरत, वह सयम है। 
[घवल पु० १ पृ० १४४, ३६६ | 
(ऐ) चारित्र दो प्रकार का है देशवारित्र, सकलचारित्र । आवक 
को पाँचर्वा गुणस्थान और मुनियों को छठा, सातवाँ गुणस्थान है। 
हाँ निश्चय स्वभावभूत चारित्र का सच्या अश होता है। 
[धवल पुस्तक ५ प्रृष्ठ २३३] 
(ओ) सयम कहने से छठे गुणस्थान से १३वें ग्रुणस्थान तक का 
गअहण है क्योक्ति सयम भाव की अपेक्षा कोई भेद नही है ! इस प्रकार 
करणानुयोग के शास्त्रो का कथन स्पष्ट है। निरचय चारित्र ५वे, ६वे 
गुणस्थानवर्ती श्रावक और मुनि को होता है। वह सच्चा चारित्र है । 
इसलिए मुनि के योग्य स्वरूपाचरण चरित्र होवे, तव क्षावक को 
'एकदेगस्वरूपाचरण चारित्र होता है। चौथे गुणस्थान मे स्वरूपा- 
चरण चारिन का मूल ही होता है क्योकि दर्शन धर्म का मूल है। 
स्वरूपाचरण चारित्र धर्म है। उसको मनाक (अल्प) धर्म परिणति' 
अथवा स्वरूपाचरण चारित्र की कणिका की शिखा फूटना कहो, एक 
ही वात है। 
(ओ) अनत्तानुवन्धी के अभावते स्तरूपाचरण चारित्र सम्य्दुष्टि 
के प्रगट होता है । (रत्नकरण्ड श्रावद्राचार या० ४१ प्ृ० ६८] 
(अ) चौथेगुणस्थान मे 'सवर' शब्द को शुद्धोपयोग कहा है । 
[वहतद्गव्य सम्रह गा० ३४] 
(अ ) सम्यर्दर्शन स्वरूपाचरण चारित्र का मूल है। वहाँ 
स्जतन्तानुबन्धी का अभाव है । इसलिए चौशे ग्रुणस्थान में स्वरूपाचरण 
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चारित्र होता है ऐसा सिद्ध किया है।इस पर भी जो कहते है कि 
स्वरूपाचरण चारित्र नही होता, तो मिथ्याचारित्र होना चाहिए, 
परन्तु यह न्याय संगत नही है और जो कहते हैं कि चौथे गुणस्थान 
में स्वरूपाचरण चारित्र नहीं होता है वह मिथ्यादृष्टि, जिनमत से 
बाहर, पापी और जिनशासन का विरोध करने वाले है । 
(क) तत्वज्ञान के अभ्यास से कोई पदार्थ इष्ट-अनिष्ट ना भासै 
तब स्वयमेव क्रोधादिक उत्पन्न नही होते, तव सच्चा धर्म होता है ।' 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पुष्ठ २२६], 


(५) मोक्ष 

जीव का हित मोक्ष है। इसलिए मोक्ष की प्राप्ति के लिए कहा 
है कि सम्यग्दर्शन का फल चारित्र है और चारित्र का फल मोक्ष है। 
चारित्र बिना कोई भी जीव मोक्ष प्राप्त नही कर सकता है। इसलिए 
तीर्थंकर नाम कम सहित और तीन ज्ञान सहित जन्मे हुए जीवो को 
भी चारित्रदशा प्राप्त किए विना अर्थात्‌ भावलिंगी मुनिदशशा पाये विना 
सोक्ष नही हाता । इसलिए सम्यग्दर्शन होने पर ही सवर भर्थात्‌ धर्म' 
की शुरूआत होती है । 

(अ) सवर की महिमा १० वनारसीदास जी ने गाई है : 

आख्रवरूप राक्षस जगत के जीवों को अपने वश में करके अभि- 
मानी हो रहा है वह भत्यन्त दु खदायक और महाभयानक है। उसका 
वैभव नष्ट करने योग्य है। उसके वैभव को नष्ट करने के लिए जो 
उत्पन्त हुआ है वह धर्म का धारक है। कर्मरूप रोग को मेटने के लिए 
वैद्य समान है। जिसके प्रभाव से परद्वव्य जनित राग-हे प भादि 
विभावभाव भाग जाते हैं । जो अत्यन्त प्रवीण और अनादिकाल से 
प्राप्त नही हुआ था, इसलिए वह्‌ नवीन है । सुख समुद्र की सीमा को 
प्राप्त किया जिसने, ऐसे सवररूप को धारण किया है वह मोक्षमागः 

का साधक है ऐसे ज्ञानी बादशाह को मेरा प्रणाम । [४०७], 
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(आ) १३वें युणस्थान से जीव केवलज्ञान प्राप्त करता है और 
१४वें गुणस्थान मे आयोगीदशा फो प्राप्त होता है। १४वें ग्रुणस्थान 
'के अन्त में सिद्ददशा अर्थात्‌ मोक्ष को प्राप्त करता है। सर्व गुणस्थान 
जीव को देह सहित अवस्था मे होते हैं। मोक्षदशा ग्रुणस्थानो की 
कल्पना से रहित है इसलिए ग्रुणस्थान जीव का स्वरूप नही है, पर 
है, परजनित भाव है ऐसा जानकर गुणस्थानो के विकल्प रहित शुद्ध- 
बुद्ध आत्मा का अनुभव करता चाहिए। 
[समयसार नाटक चतुदंश गुणस्थान अधिकार अन्तिम | 
(इ) आत्मा और बन्ध को अलग-अलग करना मोक्ष है। जो 
पनिविकार चैतन्य चमत्कार मात्र आत्म स्वभाव को और उस आत्मा 
के विकार करने वाले भाव बन्ध के स्वभाव को जानकर बन्धो से 
'विरक्‍्त होता है, वही समस्त कर्मों से मुक्त होता है। 
[समयसार गाथा २६९३] 
(ई) बन्ध का स्वलक्षण तो आत्मद्रव्य से असाधारण ऐसे 
'रागादि हैं। यह रागादि आत्मद्वव्य के साथ साधारणत घारण करते 
हुए प्रतिभासित नही होते, क्योकि वे सदा चैतन्य चमत्कार से भिन्‍न 
ऋूप प्रतिभासित होते हैं और जितना चैतन्य आत्मा की समस्त 
पर्यायो मे व्याप्त होता हुआ प्रतिभासित होता है, उतने ही रागादिक 
प्रतिभासित नही होते, क्योकि रागादि के बिना भी चैतन्य का आत्म- 
लाभ सम्भव है (अर्थात्‌ जहाँ रागादि ना हो वहाँ भी चेतन्य होता 
है) । [समयसार गा० २६४ टीका से | 
(उ) जो पुरुष पहले समस्त परद्वव्य का त्याग करके निजद्रव्य मे 
(आत्म स्वरूप मे) लीन होता है, वह पुरुष समस्त रागादिक (महा- 
ब्रतादि) अपराधों मे रहित होकर आगामी वन्ध क्वा नाश करता है 
और नित्य उदयरूप केवलज्ञान को प्राप्त करके शुद्ध होकर समस्त 
फर्मो का नाग करके, मोक्ष को प्राप्त करता है। यह मोक्ष होने का 
ऋम है। [समयसार कलश १६१ का भावार्थ || 
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(ऊ) शुभोपयोग पुण्यभावों से कभी भी मोक्ष सुख की प्राप्ति 
नही होती, क्योकि व प्रशस्तराग है। वह (प्रणस्त राग) स्वर्ग सुख 
का कन्ण है और मोक्ष सुख का कारण बीतराग भाव है इसलिए 
कारणों में भी भेद है। परच्तु अज्ञानियों को प्रतिभासित नही होता । 

[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २३४] 

(ए) सम्पूर्णतया कर्ममल कलक रहित, शरीर रहित भात्मा के 
आत्यन्तिक स्वभाविक-अचिन्त्य-अद्भूव तथा अनुपम-सकल-विमल- 
केवलज्ञानादिक्त अनन्त गुणो का स्थानरूप जो अवस्थान्तर है वही मोक्ष 
है । [वृहत द्रव्य सग्रह गाथा ३७ की टीका प्ृ० १५३] 

(ऐ) मुक्त आत्मा के सुख का वर्णन-- 

आत्मा उपादान कारण से सिद्ध, स्वयं अतिशय युक्त, वाधा से 
धन्य, विशाल, वृद्धि-ह्ास से रहित, विपयो से रहित, प्रतिद्वन्द (प्रति- 
पक्षता) से रहित, अन्य द्वव्यों से निरपेक्ष, उपमा रहित, अपार, नित्य, 
सर्वंदा उत्कृष्ट तथा अनन्त सारप्ूत प्रमसुख उन सिद्धो को होता है। 

[वृहत द्रव्य सग्रह गा० ३७ की टीका पृष्ठ १५३] तथा 
[पृज्यपाद कृत सि भक्ति गा० ७] 
(ओ) प्रदन--क्ौनसा जीक्ष सोक्ष है ? 
उस्तर-संवर से युवत है ऐसा जीव सर्व कर्म की निर्जरा करता 
हुआ वेदनीय और आयु रहित होकर भव को छोडता है इसलिए वह 
जीव मोक्ष है । [प्चास्तिकाय मूल गाथा १५३ ] 


(६) पुण्य अर्थात्‌ शुभभाव 
(अ) जिनशासन मे जिनेद्धदेव ने ऐसा कहा है कि पूजा आदिक 
(भगवान की भवित, वन्दना, शास्त्र स्वाध्याय) विपय ब्रत सहित हो, 
तो पुण्य हो और मोह-क्षोभ रहित आत्मा का परिणाम धर्म है। (पुण्य 
धर्म का विरोधी है पुण्य से घर्म नहीं होता, किन्तु आख्रव-वन्धरूप 
अधर्म होता है ऐसा स्पष्ट बताया है) । [भावपाहुड गा० ८३] 
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» (आ) लौकिक जन तथा अन्यमती कोई ऐसा कहे कि, जो पूजा-- 
दिक शुभक्रिया और ब्रतक्रिया सहित हो, वह जिन धर्म है किन्तु ऐसा? 
नहीं है. उपवास क्तादि जो शुभक्रिया है, जिनमे आत्मा के राग 
सहित णुभ परिणाम हैं, उससे पुण्यकर्म उत्पस्च होता है इसलिए उसे 
पुण्य कहते है, और उसका फल स्वर्गादिक भोग कौ प्राप्ति है। जो 
विकार रहित शुद्ध दर्शन-ज्ञानहूप निश्चय हो वह आत्मा का धर्म है' 
उस धर्म से सवर होता है, सवर पूर्वक निर्जरा होते हुए मोक्ष होता है 
इसलिए मोह-क्षोभ रहित आत्मा का परिणाम धर्म है। 

[भावपाहुड गा० ८३ का भावार्थ | 
(इ) जो जन पूजा व्रत दानादि शुभ क्रिया से धर्म माने, जिनमत 
से बाहर हैं । [भावपषाहुड गा० ८४-८५ भावार्थ] 
(ई) प्रश्न--पुण्य से सवर-निर्जेरा पोक्ष कौन मानता है ? 
उत्तर--श्वेताम्बर, “ब्रतादिरूप शुभोपयोग ही से देवगति का बंध 
मानते हैं और उसी से मोक्षमार्ग मानते है, सो बधमार्ग और मोक्षमार्य 
को एक किया, परन्तु यह मिथ्या है।”  [सोक्षमार्गंप्रकाशक १५८] 
(उ) व्यवहार कुछ तो मददगार है, व्यवहार को निमित्त कहा' 
है ना; ऐसे पृण्यकर्म के पक्षपाती को अर्थात्‌ ब्रत-शीलादि को मोक्ष के 
कारणरूप मे अगीकार करते हैं उन्हे तपुसक कहा है । 
[समयसार गा० १५४] 
(ऊ) निश्चय के विषय को छोडकर विद्वान (मूर्ख )व्रतादि मिमित्त' 
व्यवहार के द्वारा ही प्रवर्ते है उन पण्डितो का कर्म क्षय नही होता है। 
[समयसार गा० १५६) 
(ए) भगवात द्वारा कहे हुए कृत, समिति, युप्ति, शील, तप करता" 
हुआ भी अभव्य-भज्ञानी-मिथ्यादृष्टि है। [समयसार गा० २७३ | 
(ऐ) सम्यर्दृष्टि के शुभभाव को मोक्ष का घातक कहा है । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५५)]' 
(भो) जो शुभभावों से मोक्ष सवर निर्जरा मानते हैं उन्हे मिथ्या-- 
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*दृष्टि, पापी मोही दुष्ट, अनिष्ट, मोक्ष का घातक आदि अनेक नामों 
से कहा है। [समयसार कलश १०० से लेकर ११२ तक] 
(ओऔ) (मिथ्यादृष्टि के शुभभावो) “समस्त अनर्थ परम्पराओ का 
“रागादि विकल्प ही मूल है ।” मिथ्यादृष्टि के शुभभावों को पापबध का 
कारण कहा है । [पचास्तिकाय जयसेनाचा्य या० १६८] 
[परमात्मप्रकाश अध्याय प्रथम गा० €८] 
(अ) देव-गुरु-शास्त्र पर है। इनके आश्रय से जो भाव है वह 
पराश्चित भाव है इसलिए वह भाव त्यागने योग्ग और वध का कारण 
है, सवर-निर्जंरा का कारण नही है पराश्रित भाव है, अतत्वश्रद्धान है, 
'क्रोध, मान, अरति शोक, भय, जुगुप्सा यह छह हद प परिणति है और 
माया, लोभ, रत, हास्य, पुरुष, नपुसक, स्त्री वेद ये सात राग परि- 
णति है। इनके निमित्त से विकार सहित मोह-क्षो भरूप चकाचक व्या- 
कुल परिणाम हैं । 
(अ.) जो परमात्मा की पूजा-भक्ति, शास्त्र-स्वाध्याय, दया-दान, 
यात्रादि शुभभावों से अपना हित होना माने, वह मिथ्यात्वलम्वी है । 
“निरचय सम्यग्द्शन होने पर चारित्र गुण की पर्याय मे दो अश हो 
जाते है जितनी शुद्धि है वह मोक्षमार्ग है और जो अशुद्धि है वधमार्ग 
है | परन्तु ४-५-६ गुणस्थानो मे भूमिकानुसार, शुभभावो को व्यवहार 
घर्मं कहा है, परन्तु वह आखव-बध का कारण है उससे अल्प संसार 
का वन्ध होता है ऐसा बताया है। परन्तु जीव मात्र शुभभावों से ही 
“धर्म मानते हैं उनको तो कभी धर्म की प्राप्ति का अवकाश ही नही । 
(क) मिथ्यादृष्टि का शुभोपयोग तो शुद्धोपपोग का कारण हैं ही 
- नही । परन्तु सम्यरदृष्टि को शुभोपयोग होने पर उसका अभाव करके 
“नियम से शुद्ध मे आ जाता है। इस अपेक्षा चरणानुयोग में कही-कही 
ए-मोक्ष का कारण कहा है। उसका अर्थ ऐसा है नहीं, निमित्त की 
अपेक्षा कथन किया है! । वास्तव मे तो शुभभाव किसी का भी हो, 
#वह बन्ध का ही कारण है ऐसा जानना | [ मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५६ | 
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एकदेश मोह-क्षोभ का अभाव होने पर जो-जो शुभ परिणाम होते 
है, उन्हे उपचार से धर्म कहा जाता है । वास्तव में तो वह वीतरागता 
का शत्रु है किन्तु निमित्त का ज्ञान कराने के लिए व्यवहारनय से ऐसा 
कथन आता है । 

(ख) भगवान कुन्द-कुन्द, अमृतचन्द्रादि आचार्यों ने शुभभाव को 
अपवित्र, जडस्वभावी, दुःखरूप, लाख के समान, अनित्य, अश्न व, 
अशरण, वर्तमान मे दु खरूप, आगामी भी दु खरूप कहा हैं तब काई: 
मूर्ख शुभभावों से मोक्ष या सब र-निर्जरा कहे, आरचय हे । 

[समयसार गा० ७२ ७४ | 

चौथे गुणस्थान से शुरू होकर यथारु्यातचारित्र तक साथ रहने 

मे विरोध नही है । जैसे अन्धकार और प्रकाश के तथा सम्यग्जान और 

मिथ्याज्ञान के साथ रहने मे विरोध हैं, वेसे हो चौथे गुणस्थान से 

लेकर यथाख्यातचारित्र तक ज्ञानधघारा और कर्मधारा के साथ रहने में 

विरोध नही है | यथाख्यातचारित्र प्रगट होने पर कर्म बारा का अभाव: 
हो जाता है । 

(ग) जब तक पुण्यकर्म, पुण्यभात्र, पुण्य की सामग्रो और परलक्षी-- 
ज्ञान की मिठास रहेगी, तब तक सर्वन्न-सर्वेदर्शी स्वभाव की श्रद्धा भी 
नही हो सकती भर्थात्‌ सम्यग्दर्शन की प्राप्ति नही होगी ओर जब तक 
पर्याय मे शुभभाव रहेगा, तब तक सर्वज्ञ-सवेदर्शी नही बन सकता । 

[समयसार गा० १६० ], 


(७) सोह और अनुभव 
(अ) 'सोह' शब्द का तो अर्थ यह है 'सो मै हूँ । यहाँ ऐसो अपेक्षा: 
चाहिए कि-- सो कौन ? तब उसका निर्णय करना चाहिए । क्योकि 
'तत्‌ शब्द को और 'यत्‌' शब्द को नित्य सम्बन्ध है। इसलिए वस्तु 
का निर्णय करके उसमे अहवुद्धि धारण करने में “सोह” शब्द बनता” 
है । वहाँ भी आपको आपरूप अनुभव करे, वहां तो “सोह” शब्दः 
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सम्भव नही है, परको अपने रूप बतलाने मे “सोह” शब्द सम्भव है । 
जैसे--पुरुषप आपको आप जाने, वहाँ “सो मै हूँ” ऐसा किसलिए 
विचारेगा ? कोई अन्य जीव जो अपने को न पहिचानता हो और 
कोई अपना लक्षण न जानता हो, तब उससे कहते हैं--'जो ऐसा है 
सो मैं हूँ” उसी प्रकार यहाँ जानना । [मोक्षमागंप्रकाशक प्रृष्ठ १२१] 

(आ) 'तत्‌' शब्द है वह 'यत” शब्द की अपेक्षा सहित है इसलिए 
जिसका प्रकरण हो उमे 'तत्‌' कहते हैं और जिसका जो भाव अर्थात्‌ 
स्वरूप है उसे तत्व जानना , क्योकि 'तस्य भावस्तत्वम्‌” ऐसा तत्व शब्द 
का समास होता है । [मोक्षमागंप्रकाशक पृष्ठ ३१७] 

(इ) ४-५-६ गुणस्थान मे शुद्ध के साथ शुभ से भी धर्म की प्राप्ति 
नही होती है। परन्तु शुद्ध के साथ शुभ होने से (वह शुभ शत्रु है बध 
का कारण है आत्मा का नाश करने वाला है, घातक है) शत्रु को भी 
भूमिकानुसार आ पडने से सहचारी (निमित्त) व्यवहारनय कहा है। 
परन्तु ज्ञानी का शुभ भाव भी बन्ध का कारण है, हेय है, आत्मा के 
स्वभाव मे विध्नकारक है, इसलिए त्याज्य है । 

(ई) जो श्रद्धा मे शुभ को मोक्ष का कारण माने वह मिथ्यादृष्टि 
ही होता है । [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २२६) 

(उ) दिगम्बर नाम धराके अपने को शुभरूप का श्रद्धान-ज्ञान और 
आचरण करता है अर्थात्‌ अपने को अणुत्रती, महाव्रती आदि मानता है 
उसे 'सोह' शब्द लागू नही हो सकता है। 

(८) (अ) आत्मा का अनुभव किस गुणस्थान में होता है ? 

उत्तर-चौथे से ही होता है, परन्तु चौथे मे तो बहुत काल के 

अन्तराल से होता है और ऊपर के गुणस्थानों मे शीघ्रातिशीत्र 

होता है । 

(आ) प्रश्त--अनुभव तो निविकल्प है, वहाँ ऊपर के और चीचे 
के गुणस्थानों से भेंद क्या है ? 

उत्तर--परिणामों की मग्नता मे विशेष है। जैसे दो पुरुष ताम 
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लेते है और दोनो ही के परिणाम नाम मे है, वहाँ एक को तो मग्नता 
विशेष है और एक को थोडी है। उसी प्रकार यहाँ जानना । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक चिट्ठी मे पृष्ठ ७] 

(६) प्रश्न--ऐसा अनुभव किस भाव से होता है ? 

उत्तर--वह परिणमन आगम भाषा से औपशमिक, क्षायोपशमिक 
क्षाथिक ऐसे तोन भावरूप कहलाता है और अध्यात्मभाषा से 'शुद्धात्म 
अभिमुख परिणाम शुद्धोपयोग' इत्यादि पर्याय-सज्ञा नाम पाते हैं। यह 
भावनारूप (एकाग्रतारूप) मोक्षकारणभूत पर्याय है। 

चौथे गुणस्थान मे यह तीनो भाव होते है इसलिए चौथे ग्रुणस्थान 
से अनुभव होता है । [समयसार जयसेनाचा्य टीका गा० ३२० 

(ई) चोथे गुणस्थान मे सिद्समान क्षायिक सम्यक्त्व हो जाता है 
इसलिए सम्यकत्व तो केवल यथार्थ श्रद्धानरूप ही है । 

(मोक्षमार्गप्रकाशक चिट्ठी मे पृष्ठ ४) 
(६) शुद्ध आत्मा में ही प्रवृति करना योग्य है 

मैं यह मोक्ष अधिकारी ज्ञायक स्वभावी आत्मतत्व के परिज्ञान- 
पूर्वक ममत्व के त्यागरूप और निमंमत्व में ग्रहणरूप विधि के द्वारा 
सवे उद्यम से शुद्ध आत्मा मे प्रवर्तता हूँ | क्योकि मेरे में अन्य कृत्य 
(महाब्रतादि) का अभाव है। 

इस प्रकार से प्रथम तो मै स्वभाव से ज्ञायक ही हूँ । केवल ज्ञायक 
होने से मेरा विश्व के साथ भी सहन ज्ञेय-ज्ञायक लक्षण सम्बन्ध ही 
है । परन्तु अन्य लक्षणादि सम्बन्ध नही है। इसलिए मेरा किसी के 
भी प्रत्ये ममत्व नही, सवेत्र निर्मम॒त्व ही हूँ । 

“अब एक ज्ञायक भाव का सवे ज्ञेयो को जानने का स्वभाव होने 
से” क्रम से प्रवर्तेता अनन्त, भूत-वर्तमान-भावी विचित्र पर्याय समूह 
वाला, अगाघ स्वभाव और गम्भोर ऐता समस्त द्रव्य सात्र को जानता 
हैँ । क्योकि सब द्रव्य ज्ञायक मे उत्कीर्ण हो गए हो, चित्रित हो गए हो, 
भीतर घृत गए हो, की लित हो गए हो, डूब गये हो, समा गये हो, 
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प्रतिविम्वित हुए हो, ऐसा एक क्षण मे ही जो (शुद्ध आत्मा) प्रत्यक्ष 
करता है| ज्ञेय ज्ञायक लक्षण सम्बन्ध फी अनिवायेता के कारण ज्षेय- 
ज्ञायक को भिन्‍न करना अशक्य होने से, विश्व झूपता को प्राप्त होने 
पर भी जो (शुद्ध आत्मा) सहज शक्ति ज्ञायक स्वभाव द्वारा एक- 
रूपपने को छोडता नही है। 

जो अनादि ससार से आज स्थिति तक ([ज्ञायक स्वभाव छप से 
ही) रहा है और जो मोह के द्वारा अन्यथा अवस्थित होता है (अर्थात 
दूसरे प्रकार जानता मानता है) वह शुद्ध आत्मा को यह में मोह को 
जड मूल से उखाडकर अति निष्कम्प वरतता हुआ, यथास्थित ही (जँसा 
है वैसा हो) प्राप्त करता हूं । 

इस प्रकार दर्शन विशुद्द जिसका मूल है ऐसा जो सम्यज्ज्ञान में 
उपयुवत रूप होने के कारण अव्यावाध लीनता होने से, साधु होने पर 
भी साक्षात्‌ सिद्धभूत ऐसा निज आत्मा को, बसे ही तथाभूत (सिद्ध- 
भूत ) परमात्माओं को, वैसे ही एक परायणपणा जिसका लक्षण है, 
ऐरा भावनमस्कार सदा ही स्वयमेव हो । 

[प्रवचनसार गाथा २०० की टीका से | 

(१०) राग के अवलम्बन बिना बीतराग का सारे है। 

(अ) निरचय स्वभाव के आश्रित मोक्षमार्ग है--उसमे राय का 
अवलम्बन नही है। (आ) निज परमात्मा की भावना मोक्षमार्ग है-- 
उनमे राग का अवलम्बन नहीं है। (इ) ओऔपशमिकादि भाव वह 
मोक्षमार्ग है--उसमे राग का अवलम्बन नहीं है। (ई) सम्यर्दर्शन 
ज्ञान चारित्र वह मोक्षमार्ग है--उसमे राग का अवलम्बन नहीं है! 
(उ) शुद्ध उपादान कारण वह मोक्षमार्ग है--3समे राग का अवलम्बन 
नही है। (ऊ) भावश्नत ज्ञान वह मोक्षमार्ग है--उसमे राग का अव- 
लम्बन नही है। (ए) शुद्धात्म-अभिमुख परिणाम वह मोक्षमार्ग है-- 
जससमे राग का अवलम्बन नही है। (ऐ) शुद्धात्मा का ध्याच रूप 
मोक्षमार्ग है--उसमे राग का अवलम्बन नहीं है। (ओ) शुद्धोपपोग 
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बह मोक्षमार्ग है--उसमे राग का अवलम्बन नही है। (ओऔ) वीतराग 
भाव वह मोक्षमार्ग है--उसमे राग का अवलम्बन नही है। 
प्रदन--तीन बातें कौच-फौन सी याद रखनी चाहिए ? 

(१) अपनी आत्मा के अलावा पर द्रव्यो से तो किसी भी प्रकार 
का सम्बन्ध नही हैं। (२) अपनी पर्याय में एक समय की भूल है । 
(३) भूल रहित स्वभाव मै हूँ, ऐसा जानकर भूतार्थ के आश्रय से 
अपने मे सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र की प्राप्ति करना ही प्रत्येक जी 
का परम कर्तव्य है । हे 

प्रशत--१ १--आत्महित के लिए प्रयोजनभूत कार्य क्या-क्या है ” 

उत्तर-( १) प्रत्येक द्रव्य स्वतन्त्र है। उसका चतुष्टय स्व॒तन्त्र 
है इसलिए पर को अपना मानना छोड । (२) दूसरे, जब वस्तु का 
परिणमन स्त्रतन्त्र है, तो तू उसमे बया करेगा ? अगर वह तेरे द्वारा की 
हुयी वरिणमेगी, तो उसका परिणमन स्वभाव व्यर्थ हो जायेगा और 
जो शक्ति जिसमे है ही वही, वह दूसरा देगा भी कहा से ? इसलिए मैं 
इसका ऐसा परिणमन् करा दूं या यह यूं परिणमे तो ठीक । यह 
पर की कतृ त्व बुद्ध छोड । (३) तीसरे जब एक द्रव्य दूसरे द्रव्य को 
छू भी नहीं सकता, सो भोगना क्‍या ? अत यह जो पर के भोग की 
चाह है इसे छोड। यह तो नास्ति का उपदेश है, किन्तु इस कार्य की 
सिद्धि 'अस्ति' से होगी और वह इस प्रकार है कि जैसे कि तुझे मालूम 
है तेरी आत्मा मे दी स्वभाव हैं एक त्रिकाली स्वभाव-अवस्थित, दूपरा 
परिणाम पर्याय धर्म | अज्ञानी जगत तो अनादि से अपने को पर्याय 
बुद्धि से देखकर उसी मे रत है । तू तो ज्ञानी बनना चाहता है। अपने 
को त्रिकाली स्वभावरूप समभ | वैसा ही अपने को देखने का अभ्यास 
कर। यह जो तेरा उपयोग पर मे भटक रहा है। उसको पर की ओर 
न जाने दे, स्वभाव की ओर इसे मोड । जहाँ तेरी पर्याय ने पर के 
बजाये अपने घर को पकडा और निज समुद्र मे मिली तो स्वभाव- 
पर्याय प्रगट हुई ॥ बस उस स्वभाव पर्याय प्रगट होने का नाम ही 
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सम्यग्दर्शन है । तीन काल और तीन लोक मे इसकी प्राप्ति का दूसरा 
कोई उपाय नही है| इसके होने पर तेरा पूर्व का सव ज्ञान सम्यक्त्‌ 
होगा । ज्ञान का झुकाव [पर से हटकर स्व में होने लगेगा। ये दोनो 
गुण जो अनादि से ससार के कारण बने हुए थे ये फिर मोक्षमार्ग के 
कारण होगे। ज्यो-ज्यो ये पर से छूटकर, स्वघर मे आते रहेगे त्यो- 
त्यो उपयोग की स्थिरता आत्मा मे होती रहेगी | स्व को स्थिरता का 
नाम ही चारित्र है और वह स्थिरता गर्न शने पूरी होकर, तू अपने 
स्वढूप मे जा मिलेगा अर्थात्‌ सिद्ध हो जाएगा । 

प्रइत (१२)--कभी सम्परदर्शनादि को बंध का कारण और कभी 
शुभ-भावो फो मोक्ष का कारण फ्यो कहते हैं ? 

उत्तर--(अ) शास्त्रों से कभी-कभी दर्शन-ज्ञान चारित्र को भी 
यदि वे परसमय-प्रवृत्ति (राग) युक्त हो तो, कथचित्‌ का कारण 
कहा जाता है और कभी ज्ञानी को व्तंते हुए शुभभावो को भी कथ- 
चित्‌ मोक्ष का परम्परा हेतु कहा जाता है। ज्ञास्त्रो मे आने वाले ऐसे 
भिन्‍न-भिन्‍्त, पद्धति के कथनों को सुलभाते हुए यह सारभूत वास्ति- 
विकता ध्यान मे रखना चाहिए कि-जज्ञानी को जब शुद्धाशुद्ध रूप 
मिश्र पर्याय वर्तंती हैं तव वह मिश्र पर्याय एकान्त से सवर-निजेरा 
मोक्ष का कारणभूत नही होती अथवा एकान्त से आख्रव-बध का 
कारणभूत नही होती परन्तु उस मिश्न पर्याय, का शुद्ध अश सवर- 
निर्जरा मोक्ष का कारणभूत होता है और अशुद्य अश आखव वध का 
कारणभूत होता है । 

[फ्वास्तिकाय गा० १६४ टीका तथा फूटवोट | 

(आ) ज्ञानी को शुद्धाशुद्ध रूप सिश्र पर्याय मे जो भव्ति-आदि रूप 
शुभ अश व्तंता है वह तो मात्र देवलोकादि के क्लेश की परम्परा का 
ही हेतु है और साथ ही साथ ज्ञानी को जो शुद्ध अश वर्तंता है वह 
सबर निर्जरा का तथा (उतने अश मे) मोक्ष का हेतु है । वास्तव मे 
ऐसा होने पर भी शुद्ध अश में स्थित सवर-निजेरा-मोक्ष हेतुत्व का 
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आरोप और उसके साथ के भक्ति आदि शुभ अश में उपचार करके 
उन शुभभावो को देवलोकादि के क्‍लेश की प्राप्ति की परम्परा सहित 
मोक्ष प्राप्ति के हेतुभूत कहा गया है । यह कथन आरोप से (उपचार 
से) किया गया है ऐसा समझना । [ऐसा कथचित्‌ मोक्ष हेतुत्व का 
आरोप भी ज्ञानी को ही वर्तते हुए भक्ति आदिरूप शुभभावों मे किया 
जा सकता है। अज्ञानी को तो शुद्धि का अशमात्र भी परिणमन ता 
होने से यथार्थ मोक्ष हेतु बिल्कुल प्रकट ही नही हुआ है--विद्यमान ही 
नही है तो फिर वहाँ उसके भक्ति आदिरूप शुभभावों में आरोप 
किसका किया जाये ?] 

[फ्चस्तिकाय गा० १७० टीका तथा फूटनोट | 
प्रइन १३--व्यवहार सोक्षमार्ग को कंसे प्राप्त कर सकता है ? 
उत्तर--यहाँ यह ध्यान मे रखने योग्य है कि जीव व्यवहार मो क्ष- 

मार्ग को भी अनादि अविद्या का नाश करके ही प्राप्त कर सकता है; 

अनादि अविद्या का नाश होने से पूर्व तो (अर्थात्‌ निश्चय नय के-- 

द्रव्याथिक नय के--विपयभूत शुद्धात्मस्वरूप का भान करने से पूर्व 

तो) व्यवहार मोक्षमार्ग भी नही होता अर्थात्‌ चोथे गुणस्थान से पहलेः 
व्यवहार मोक्षमार्ग का प्रारम्भ भी नही होता। 

[पचास्तिकाय गा० १६१ टीका तथा फुटनोट | 

. भइत १४--निशचय व्यवहार का साध्य-साधनपत्रा किस प्रक्नार 


उत्तर--/भतिश्चय मोक्षमार्ग और व्यवहार मोक्षमार्ग को साध्य- 
साधनपना अत्यन्त घटित होता है” ऐसा जो कहा गया है वह 
व्यवहारनय द्वारा किया गया उपचरित निरूपण हैं। उसमे से ऐसा 
अर्थ निकालना चाहिए कि “छठे गुणस्थान मे वर्तते हुए शुभ विकल्पों 
की नही, किन्तु छठे गुणस्थान मे वर्तते हुए शुद्धि के अश को और 
सातव गुणस्थान योग्य निबचय मोक्षमार्ग को वास्तव में साध्य-साधन- 
पत्ता है। छठे गुणस्थान मे वर्तता हुआ शुद्धि का अद्य बढ़कर, जब और 


का 
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जितने काल तक उग्रशुद्धि के कारण शुभ विकलपो का भी अभाव वर्तंता 
-है, तब और उतने काल तक सातवे गुणस्थाव योग्य निश्चय मोक्षमार्ग 
होता है । [पचास्तिकाय गा० १६१ टीका तथा फूटनोट] 
प्रन्‍न (१५)--द्रव्यलिगी मुनि को सोक्षसार्ग वयो नहीं है ? 
उत्तर-वज्ञानी द्वव्यलिगी मुनि का अन्तरग लेशमात्र भी समाहित 
“न होने से अर्थात उसे (द्रव्याथिक नय के विषयभूत शुद्धात्मस्वरूप के 
भज्ञान के कारण) शुद्धि का अश भी परिणमित न होने से उसे व्य- 
वहार मोक्षमाग भी नही है अर्थात्‌ अज्ञानी के नौ पदार्थ का श्रद्धान, 
आचारादि के ज्ञान तथा पटकाय के जीवो की रक्षारूप चारित्र को 
व्यवहार मोक्षमागं की सज्ञा भी नही है। निश्चय के बिना व्यवहार 
कसा ? पहले निश्चय हो तो व्यवहार पर आरोप दिया जाए। 
[पचास्तिकाय गा० १६० के भावार्थ मे से | 
प्रदत १६-८६ व्यलिगो घुनि के निह्चय रत्मन्नय क्‍यों प्रकट नहीं 
होता ? 
उत्तर-( १) पहले दर्शन-ज्ञान-चारित्र का स्वरूप राग रहित 
जाने और उसी समय “राग घ॒र्म नही है या धर्म का साधन नहीं है 
सेसा माने । ऐसा मानने के बाद जब जीव राग को तोडकर अपने 
प्र व स्वभाव के आश्रय से निविकल्प होता है तब निश्चय मोक्षमाग 
आरम्भ होता है और तभी शुभ विकल्पों पर व्यवहार मोक्षमार्ग का 
आरोप आता है। (२) द्रव्यलिगी तो उपचरित धर्म को ही निश्चय 
धर्म मानकर उस ही का निश्चयवत्‌ सेवन करता है उसका व्यय करके 
निविकल्प नही होता । व्यवहार करते-करते निश्चय कभी प्रकट वही 
होता, किन्तु व्यवहार का व्यय करके निर्चय प्रकट होता है। (३) 
व्यवहार होता परलक्ष से है, निश्चय होता स्वाश्रय से है बड़ा अन्तर 
है। लाईन ही दोनों की भिन्‍न-भिन्‍त है। जब भव्य स्व सन्मुखता के 
बल से स्वरूप की तरफ झुकता है तब स्वयमेव सम्यग्दर्शनमय, सम्यक- 
आज्ञानमय तथा सम्यकचारित्रमय हो जाता है। इसलिए वह स्व से 
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अभेदरूप रत्नत्रय की दह्या है और वह यथार्थ वीतराग दशा होने के 
कारण निश्चय रत्नत्रयरूप है। इससे यह वात माननी पडेंगी कि जो 
व्यवहार रत्वत्रय है वह यथार्थ रत्व_्षय नहीं है। इसलिए उसे हेय 
कहा जाता है । (४) यह साधु मात्र उसी मे ही लगा रहे तो उसका 
तो वह व्यवहार मार्ग, मिथ्यामार्ग है और निरूपयोगी है । यो कहना 
चाहिए कि उस साधु ने उसे हेयरूप न जानकर यथार्थेह्प समझ 
रखा है। जो जिसे यथार्थ जानता और मानता है वह उसे कदापि 
नही छोडता । इसलिए उस साधु का व्यवहार मार्ग मिथ्यामार्ग है 
अथवा वह अज्ञानहूप ससार का कारण है उसे सतार तत्व कहा है । 

सुनिश्नत घार अनस्तवार ग्रीवक उपजायों। 

पे निए आतम ज्ञान बिना सुख लेश न पायो ॥ 


(१७) व्यवहार-निश्चय का सार 

(१) निश्चय स्वद्रव्याश्रित है। जीव के स्वाभाविक भाव का 
अवलम्बन लेकर प्रवृत्ति करता है, इसलिए उसके कथन का जेसा का 
तैसा अर्थ करना ठोक है। (२) व्यवहार पर्यायाश्रित तथा पर द्रव्या- 
श्रित वर्तता है। जीव के औपाधिक भाव, अपूर्ण भाव, परवस्तु अथवा 
निमित्त का अवलम्बन लेकर वर्तता है। इसलिए उसके कथन के अनु- 
सार अर्थ करना ठीक नही है, असत्य है। जैसे--जीव पर्याप्त, जीव 
अपर्याप्त, जीव सूक्ष्म, जीव बादर, जीव पचेन्द्रिय, जीव रागी आदि 
यह सव व्यवहार कथन है । जीव चेतनमय है--पर्याप्त नही, जीव 
चेतनमय है--अपर्याप्त नही, जीव चेतनमय है--सुक्ष्म-बादर नहीं, 
जीव चेतवमय है--रागी नही, ये निश्चय कथन सत्यार्थ है। 

(१८) निरचयनय स्वाश्रित है अनेकास्त और व्यवहारतय परा- 
श्वित है--निमित्ताश्रित है। उन दोनो को जातकर निश्चय स्वभाव के 
आश्रय से पराधित व्यवहार का निपध करना सो अनेकान्त है, परन्तु 
-(१) यह कहना कि कभी स्वभाव से धर्म होता है भौर कभी व्यव- 
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हार से भी धर्म होता है यह अनेकान्त नही, प्रत्युत एकान्त है। (२) 
स्वभाव से लाभ है और कोई देव शास्त्र-गुरु भी लाभ करा देते हैं यो 
मानने वाला दो तत्वो को एक मानता है, अर्थात्‌ वह एकान्तवादी है। 
(३) यद्यपि व्यवहार और निश्चय दोनो नय हैं, परन्तु उनमे से एक 
व्यवहार को मात्र हैं! यो मानकर उसका आश्रय छोडना और दूसरे 
निश्चय को आदरणीय मानकर उसका आश्रय लेना, यह अनेकान्त है । 


प्रकरण छुठवां 
निश्चय-व्यवहारनयाभाषावलस्बी का स्वरूप 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ २४८ से २५७ के अनुसार ] 
केऊ नर निहचे करि आतम को शुद्धिमान 
भये हैं स्वछन्द न पिछाने निज शुद्धता ॥१॥ 
केऊ व्यवहार दान शील ठप भाव ही को 
आतम को हित जान छाडत न मुद्धाता ॥२॥ 
केऊ नर व्यवहारतय निह्च के मारग 
भिन्‍न-भिन्‍त जान यह बात करे उद्धता॥३॥ 
जब जाने निहचे के भेद व्यवहार सब 
क्रारत को उपचार माने तब बुद्धता ॥४॥ 
इस भव तरू का मूल इक जानहु मिथ्या भाव 
ताको करि निर्मूल अब, करिए मोक्ष उपाव ॥५॥। 
प्रद् -- निवचय-व्यवहार को समभने-तमझाने की क्या आव* 
श्यकता है ? 
उत्तर-दुःख के अभाव और सुख की प्राप्ति के निमित्त निश्चय 
व्यवहार को समभने-सम काने की आवश्यकता है । 
प्रइन २--सातवाँ अधिकार लिखने का विकल्प किसके विमित्त 
य वुद्धि से आया है ” ५ 
न्‍ जलन १) जो जीव दिगम्बर धर्मी है। (२) जिन आज्ञा को; 
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मानते हैं। (३) निरन्तर श्ञास्त्रो का अभ्यास करते हैं। (४) सच्चे 
देव गुरु और सच्चे शास्त्रों को ही मानते हैं अन्य को नहीं मानते हैं, 
फिर भी उनके मिथ्यात्व का अभाव नहीं होता--ऐसे दिगम्बर धर्मियो 
के मिथ्यात्वादि के अभाव और सम्पकत्वादि की प्राप्ति के निमित्त 
सातवाँ अधिकार लिखने का विकल्प हेय बुद्धि से आया है । 

प्रदत ३--सातवाँ अधिकार सात्र दिगम्बर धर्सियो के नि्भित्त है, 
अन्य के लिए नहीं । यह बात आपने फहाँ से निकाली ? 

उत्तर-पाँचवे अधिकार मे इ्वेताम्बर, मृंहपट्टी आदि को अन्य- 
मतावलम्बी कहा है । [मोक्षमागंप्रकाशक पृ० १५८ |] 

प्रघन ४--सातवें अधिकार के दोहे से क्या बतलाया है ? 

उत्तर--इस भवरूपी वृक्ष का मूल एक मात्र मिथ्यात्व भाव है। 
उसको निमर्म ल करके मोक्ष का उपाय करना चाहिए, क्योकि मिथ्यात्व 
भाव सात व्यसतों से भी भयकर महा पाप है। 

प्रघनत (--जो जीव दिगम्बर धर्मो है, जिन आज्ञा को मानते हैं, 
निरन्तर शास्त्रो का अभ्यास करते हैं, राच्चे देवादि को ही मानते 
हैं-फिर भी उनके सिय्यात्वादि का अभाव क्यो नहीं होता है ? 

उत्तर--जिन आाज्ञा किस अपेक्षा से है, निश्चय-व्यवहार का 
स्वरूप कैसा है, सच्चे देवादि क्या कहते हैं--आदि बातो का यथार्थ 
ज्ञान न होने से मिथ्यात्वादि का अभाव नही होता है । 

प्रइन ६- हम विगस्वर धर्मो अन्य कुगुरू, कुदेव, कुघर्स को मानते 
हीं नहीं हैं क्योकि हम चीतरागी प्रतिमा फो पुजते हैं, २८ मुलगुण 
धारी नग्न भावलिंगी सुनि को पूजते हैं और उनके कहे हुए सच्चे 
शास्त्रों का अभ्यास करते हैं--तो हम किस प्रकार भिथ्याद॒ष्टि हैं ? 

उत्तर--सत्तास्वरूप मे यृ० भागचन्द्र छाजेड ने कहा है कि-- 
दिगम्बर जैन कहते हैं कि हम तो सच्चे देवादि को मानते हैं इसलिए 
हमारा गृहीत मिथ्यात्व तो छूट गया है। तो उनसे कहते है कि नही 
तुम्हारा गृहीत मिथ्यात्व नही छूटा है, क्योकि तुम गृहीत मिश 
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को जानते ही नही । मात्र अन्य देवादि को मानना ही गहीत मिथ्यात्व 
का स्वरूप नही है। सच्चे देव, गुरु, शास्त्र की श्रद्धा बाह्य मे भी 
यथाथ व्यवहार जानकर करना चाहिए। सच्चे व्यवहार को जाने 
बिना कोई देवादि की श्रद्धा करे, तो वह गृहीत मिथ्यादृष्टि है । 

प्रइन्‍त्त ७--( १) स्थूल सिष्यात्व और (२) सुक्ष्म मिथ्यात्व क्या 
है? 

उत्तर--( १) देव-गुरु-शास्त्र के विषय मे भूल स्थुल मिध्यात्व 
है। (२) प्रयोजन भूत सात तत्त्वों मे विपरीतता, निश्चय व्यवहार मे 
विपरीतता और चारो अनुयोगो की कथन पद्धति का पता न होना-- 
यह सुक्ष्म मिथ्यात्त्र है । 

प्रदूतल ८--जिनाज्ञा फिस अपेक्षा से है--इसका ज्ञान करते के 
लिये दया जानना श्रावश्यक्ष है? 

उत्तर--निशचय-व्यवहार का ज्ञान आवज्यक है, क्योकि जिनागम 
में निश्चय-व्यवहार रूप वर्णन है। 


(१) विश्वय व्यवहार का स्पष्टीकरण 

प्रधन &--निशचय-व्यवहार क्वा लक्षण क्‍या है ? 

उत्तर-यथार्थ (वास्तव) का नाम निश्चय है, उपचार (आरोप) 
का नाम व्यवहार है ! 

प्रशव १० >यथार्थ का चास निश्चय; उपचार का ताम व्यवहार; 
को क्िस-क्षिस प्रकार जानना घाहिए ” 

उत्तर--(अ) जहाँ अखण्ड त्रिकाली ज्ञायक्र स्वभाव को यथार्थ का 
नाम निश्चय कहा हो, वहाँ उसकी अपेक्षा निर्मल शुरू परिणति 
(पर्याय) को उपचार का नाम व्यवहार कहा जाता है। (आ) जहां 
निर्मेल शुद्ध परिणति को यथाथे का नाम निश्चय कहा हो, उसकी 
अपेक्षा वहाँ भूमिकानुसार शुभ भावों को उपचार का नाम व्यवहार 
कहा जाता है। (इ) जहाँ जीव के विकारी भावों को यथार्थ का नाम 
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निश्चय कहा हो, उसकी अपेक्षा द्रव्यकर्म-तोकर्म को उपचार का नाम 
व्यवहार कहा जाता है । ४ ] 

प्रइन ११--(१) शास्त्रों मे फहीं विकारों भावों को यथार्थ का 
नाम निशुचय, फहीं शुद्ध भावों को यथार्थ का नाम निश्चय तथा छहीं 
त्रिज्ञली ज्ञायक स्वभाव को यथार्थ का नाम निशचय फहा है और 
(२) कहीं द्रव्यकर्स नोकर्स को उपचार का नास व्यवहार, कहीं घुभ 
भांवो को उपचार का नाम व्यवहार तथा कहीं शुद्ध भावो को उपचार 
का नास व्यवहार कहा है। इससे तो हमको त्रान्ति होती है कि 
क्रिक्को निश्चय कहे और किसको व्यवहार कहे ” 

उत्तर--अरे भाई ' यह अआन्ति मिटाने के लिए ही किस भपेक्षा 
यथा का नाम निरचय कहा है और किस अपेक्षा उपचार का नाम 
व्यवहार कहा है यह मम समझ ले तो मिथ्यात्वादि का अमाव होकर 
धर्म की प्राप्ति हो जावे । 

प्रन्‍्न १२--जीव के विक्वारी भावों फो यथा का नाम निदुचय 
क्यो कहा हे ” 

उत्तर-पर्याय मे दोप अपने अपराध मे है, द्रव्यक्रम-तोकर्म के 
कारण नही है--इसका ज्ञान कराने के लिये शास्त्रों मे विकारी भावों 
को यथार्थ का नाम निश्चय कहा है। 

प्रदद १३--निर्मल शुद्ध परिणति को यथार्थ का नाम सिश्चय क्‍यों 
क्तह्म है ? 

उत्तर--एक मात्र भ्रगट करने योग्य है--इसलिए निर्मल शुद्ध 
पशणिति को यथार्थ का नाम निवचय कहा है । 

पं प्रइ्ष १४--अखण्ड त्रिक्षालीं ज्ञायक स्वभाव को यथार्थ का नाम 

नश्चय क्यो कहा है ? 

उत्तर--एक मात्र आश्रय करने योग्य की अपेक्षा अखण्ड त्रिकाली 
ज्ञायक स्वभाव को यथार्थ का नाम निश्चय कहा है क्योकि इसी के 
आश्रय से घमम की प्राप्ति, ठद्धि और पूर्णता होती है । 
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प्रदन १५--प्रव्यक्षमें-चोकर्म फो उपचार का नाम व्यवहार क्यो 
'कहा है ? 

उत्तर--जब-जब विभाव-भाव उत्पन्न होते हैं तब-तब द्रव्यकर्म 
नोकर्म निरमित्त होता है--इस अपेक्षा द्वव्यकरमें-नोकर्म को उपचार 
का नाम व्यवहार कहा है । 

प्रदह १६--भूमिकानुसार शुभ मावो को उपचार फा नाम व्यवहार 
पयो,कहा है ' 

उत्तर--मोक्षमार्ग मे शुद्धि अश के साथ किस-किस प्रकार का 
राग होता है अन्य प्रकार का राग नही होता है। यह ज्ञान कराने के 
लिए भूमिकानुसार शुभ भावों को उपचार का नाम व्यवहार कहा है । 

प्रइन १७--निर्मेल शुद्ध परिणति फो उपचार का नाम व्यवहार 
क्यो फटा है ? 

उत्तर--अनादिअनन्त न होने की अपेक्षा से तथा आश्रय करने 
योग्य न होने की अपेक्षा से निर्मल शुद्ध परिणति को उपचार का नाम 
व्यवहार कहा है । 

प्रझन १८-- निर्मल शुद्ध परिणति-ययथार्थ का नाम निदचय और 
धमिकानुसार शुभ भावों को उपचार का नाम व्यवहार” इत बोल 

' चौथे, पाचर्व क्षोर छुठवें ग्रणस्थानों में लगाकर बताओ 7 

उत्तर--(अ) चौथे ग्रुणस्थान मे श्रद्धा गुण की शुद्ध पर्याय प्रगटी 
साथ में अनन्तानुवन्धी के अभाव स्वरूप स्व्ररूपाचरण चारित्र प्रगटा 
सो निश्चय सम्यकदर्शन-यथाथ्थ का नाम निश्चय है। सच्चे देव-गुरु- 
गास्त्र का राग तथा सात तत्त्वों की भेदरूप श्रद्धा वध का कारण होने 
पर भी सम्यग्द्शन का आरोप करना-उपचार का नाम व्यवहार है। 
(आ) पॉचवे गुणस्थान मे दो चौकडी कषाय के अभावरूप देशचारित्र- 
रूप मिर्मेल शुद्ध परिणति, निश्चय श्लवावकपना--यथार्थ का नाम 
निश्चय है । वारह अणुन्नतादि का राग, वन्चरूप होने पर भी श्लावक- 
ये का आरोप करना- उपचार का नाम व्यवहार है। (३) छंठते 
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शुणस्थान मे तीन चौकडी कषाय के अभावरूप सकल चारिन्ररूप, शुद्ध 
प्रिणति, निश्चय मुनिपता--यथार्थ का नाम निर्चय है । २८ मूलगुण 
आदि पालने का भाव, वन्धरूप होने पर भो मुनिपने का आरोप 
करना--उपचार का नाम व्यवहार है । 

प्रश्न १९--शुद्धि और अशुद्धि मे निशचय-व्यवहार फ्यो बत- 
लाया है ? 

उत्तर-मोक्ष नही हुआ है मोक्षमार्ग हुआ है। मोक्षमार्ग की 
शुरूआत होने पर चारित्रगुण की पर्याय मे शुद्धि-अशुद्धिरूप दो अश 
हो जाते है। उसमे शुद्धि अश वीतराग है वह सवर (मोक्षमार्ग ) है 
और जो अशुद्धि अश सराग है वह बन्ध है। इसलिए शुद्धि अश को 
निश्चय और अशुद्धि अश को व्यवहार बतलाया है । 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २८८] 


नप्रह २०--उभयाभासी किसे कहते हैं ” 

उत्तर--निश्चयाभासी के समान निदचय को मानता है और 
व्यवहाराभासी के समान व्यवहार को मानता है--उसे उभयावासी 
कहते हैं । 

प्रदत्त २१--उभयाभासी की सान्‍्यतायें क्या-क्या हैं ? 

उत्तर- (१) वास्तव मे वीतराग भाव एक ही मोक्षमार्ग है, परन्तु 
उभयाभासी दो मोक्षमार्ग मानता है। (२) निश्चय मोक्षमार्ग प्रगट 
करने याग्य उपादेय है और व्यवहार हेय है, परन्तु उभयाभासी दोनो 
को उपादेय मानता है। (३) निव्चय के आश्रय से धर्म होता है और 
व्यवहार के आश्रय से वध होता है परन्तु उभयाभासी कहता है कि 
हम श्रद्धान तो निश्चय का रखते हैं और प्रवृत्ति व्यवहाररूूप रखते 
हैं। ' आदि उल्टी मान्यताये उभयाभासी मे पाई जाती हैं। 

प्रन्‍्त २२--निश्चयाभासो किसे कहते हैं ? 

उत्तर--भगवान ने जो बात शक्तिरूप बतलाई है, उसे प्रगट 
पर्याय मे मान लेना और भगवान ने शुभ भावो को बन्ध का कारण 
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हैय बताया है, तब शुभ भावों को छोडकर बणुभ भावों मे प्रवत्ति 
करने वाले को निश्चया मामी कहते है । हु 
प्रन्‍्त २३-भगवान ने शक्तिझप क्‍या बात बतलाई है, जिसे 
निदचयाभासी प्रगट पर्याय में मान लेता है ? 
उत्तर--( १) मैं सिद्ध समान शुद्ध हें, (२) केवलज्ञानादि सहित 
हूँ, (३) द्रव्यकर्म-नोकम रहित हूँ, (४) परमानन्दमय हूँ, (५) जत्म- 
मरणादि दू ख मेरे नही है । यह बात भगवान ने शक्ति अपेक्षा बतलाई 
है, परन्तु निध्चयाभासी प्रगट पर्याय में मान लेता है । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक प्रष्ठ १६९] 
प्रश्न २४-सांतवें अधिकार के प्रारम्भ मे निश्चयाभापी की चार 
भूलें दौन-कौन सी बताई हैं ? 
उत्तर- (१) वर्तमान में आत्मा की ससार पर्याय होने पर भी 
सिद्द दा मानता है। (२) वर्तमाव में अल्पज्ञ दशा होने पर भी केवल 
ज्ञान मातता है। (३) रागादि वर्तमान पर्याय में होते ही नहीं है। 
(४) विकार का उत्पन्न होना द्रव्यकर्म के कारण मानता हैं । 
प्रझन २५-शुभ भावो को बन्ध का कारण हेय वतलाया है। तब 
निशचयाभासी कंसे-फंसे शुभ भावों को छोड़कर अशुभ मे प्रव- 
तेता है ? 
उत्तर- (१) शास्त्राभ्यास करना निरर्थक बतलाता है, (२) 
द्रव्यादिक के तथा गुणस्थान मार्गणा, त्रिलोकादिक के विचारों को 
विकल्‍प ठहराता है, (३) तपश्चरण करने को वृथा क्लेश करना 
मानता है; (४) ब्रतादिक घारण करने को बन्धन मे पडना ठहराता 
है, (५) पूजनादि कार्यो को शुमास्रव जानकर हेय प्ररूपित करता है, 
इत्यादि सर्व साधनों को उठाकर प्रमादी होकर परिणमित होता है। 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २००] 
प्रश्न २६--नि३चयाभासी के जानने से पान्न भव्य जींवो फो क्या 


जानना-मानना चाहिए ? 
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उत्तर-पात्र भव्य जीवो को यह जानना चाहिये कि मेरे में 
सिद्धपने, केवलज्ञानादिपने की शक्ति मौजूद है। मेरी पर्याय में दोष 
है वह मेरे अपराध से ही है--ऐसा जानकर शक्तिवान का आश्रय « 
लेकर धर्म की प्राप्ति करती चाहिए । 

प्रश्न २७--व्यवहाराभासी किसे कहते हैं ? 

उत्तर--जिनागम मे जहाँ व्यवहार की मुख्यता से उपदेश है उसे” 
मातकर वाह्य साधनादिक ही का श्रद्धानादिक करते हैं उसे व्यवहारा- 
भासी कहते है । [मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २१३ | 

प्रन्‍न २८८-व्यवहाराभातियों से किस-किप प्रक्नार की उल्टी: 
मान्यतायें पाई जाती हैं ? 

उत्तर--( १)कोई कुल अपेक्षा धर्म को मानते हैं, (२)कोई परी क्षा-- 
रहित शास्त्रो की आज्ञा को धर्म मानते हैं, (३) कोई परीक्षा करके 
जैनी होते है, परन्तु मूल प्रयोजनभूत बातो की परीक्षा नही करते हैं; 
(४) कोई सगति से जैन धर्म धारण करते है, (५) कोई आजीविका 
के लिए वडाई के लिये, जैन धर्म धारण करते हैं, (६) अरहन्तभक्ति- 
गुरुभक्ति-शास्त्र भक्ति का अन्यथारूप श्रद्धान करते हैं, सच्चा श्रदान 
नही करते हैं, (७) जीव-अजीव, आखव-वध, सवर-निर्जेरा और मोक्ष: 
तत्त्वो का अन्यथारूप श्रद्धान करते हैं, (5) सम्यग्ज्ञान का अन्यथा- - 
रूप का विश्वास करते है, (६)सम्यकचारित्र का अन्यथारूप आचरण 
करते हैं। इस प्रकार प्रथम व्यवहार चाहिए, व्यवहार करते-करते 
निरचय धर्म प्रगट हो जावेगा । ऐसो-ऐसी उल्टी मान्यताये व्यवहारा- - 
भासियो मे पाई जाती है । जिसका फल चारो गतियों में परिभ्रमण: 
करते हुए निगोद है। 

प्रदन २९--/ (१ ) यद्यपि इस प्रकार अगीकार करने में दोनो नयों 
के परत्पर विरोध हैं, (२) तथापि करें क्या ? सच्चा तो वोनो नयो । 
का स्वरूप भासित हुआ नहीं, (३) और जिनमत से दो नय कहे हैं, 
उनमें से किसी को छोड़ा नहीं जाता, (४) इसलिए परम सहित दोनों: ? 
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नए साधन साधते हैं, चे जीव भी मिथ्यादृष्टि जानना । इस वाक्य को 
नपष्टता से समभझाइये ? 
उत्तर-- (१) मै निश्चय से सिद्ध समान शुद्ध हँ-केवलज्ञानादि 
सहित हूँ और व्यवहार से ससारी हूँ, मति-श्रुतज्ञान सहित हूँ -यद्यपि 
इस प्रकार निरचय-व्यवहार अगीकार करने मे दोनों नयों मे परस्पर 
विरोध है। क्‍या विरोध है ? उत्तर--एक ही समय मे पर्याय अपेक्षा 
सिद्ध भी हो और ससारी भी हो। एक ही समय मे पर्याय अपेक्षा 
केवलज्ञान-केवलदर्शन भी हो और मति-श्रतज्ञान चक्षु-अचक्षु दर्शन भी 
- हो--ऐसा कभी भी नहीं हो सकता है। (२) तथापि करें क्‍या ? 
उन्मत्त जेसी दशा हो जाती है। उन्मत्त जैसी दशा क्यो हो जाती है ? 
उत्तर-सच्चा तो निश्चय व्यवहार दोनो नतयो का स्वरूप भासित 
हुआ नहीं । (३) सच्चा निरचय-व्यवहार दोनो नयो का स्वरूप 
सासित न होने का क्या फल हुआ ? उत्तर--जिनमत में निश्चय- 
व्यवहार दो नय कहे है इनमे से (निश्चय-व्यवहार मे से) किसी को 
छोडा भी नहीं जाता, ऐसा मानकर दोनो नयो का साधन करता है ! 
“(४) १० टोडरमल जी क्या बतलाते है ? इसलिए भ्रम सहित निश्चय- 
व्यवहार दोनों का साधन साधने वाले जीवो को मिथ्यादृष्टि 
ऊानना | 
श्रदन ३०-- (१) यद्धपि हस प्रकार अंगीकार क्षरने मे दोनों 
लयो के परस्पर विरोध हैं, (२) तथापि करें क्या ? सच्चा तो दोनो 
नयो का स्वरूप भासित हुआ नहीं, (३) और जिनसत से दो नय कहे 
हैं, उनमे से किसो को छोड़ा भी नहों जाता, (४) इसलिए भ्रमसहित 
ओोनो का साधन साधते हैं, वे जीव भी सिथ्यादृष्टि जानना।” इस 
चबय पर उभयाभासी मान्यता वाला जीव निश्चय व्यवहार मुनिपते 
को कैपा मानवता है ? 
उत्तर-- (१) सकलचारित्र पर्याय मे प्रगट न होने पर भी सकल- 
न्यारित्र मुझे है यह निश्चय सुनिपना और २८ मूलगुणादि का पालन 
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व्यवहार मुनिपना--इस प्रकार अगीकार करने में निरचय-व्यवहार 
मुनिपने के परस्पर विरोध है। (२) उभवाभासी क्या करे ? सच्चा 
तो निशचय-व्यवहार मुनिपने का स्वरूप भासित हुआ नहीं। (३) 
सच्चा निरचय-व्यवहार मुनिपने का स्वरूप भासित न होने का क्‍या 
फल हुआ ? उत्तर--जिनमत में निश्चय-व्यवहार दो प्रकार का मुनि- 
पना कहा है| उनमे से (निरचय-व्यवहार मुनिपने मे से) किसी को 
छोडा भी नहीं जाता, ऐसा मानकर निश्चय-व्यवहार मुनिपने का 
साधन अपने को मानता है। (४) प० टोडरमल जी उभयाभासी के 
निश्चय व्यवहार मुनिपने के साधन को क्या बतलाते हैं ” इसलिए 
अ्रमसहित निश्चय-व्यवहार मुनिपने के साधन साधने वाले जीवो को 
मिथ्यादृष्टि जानना । 


प्रन्‍न्त ३१--/( १) यद्यपि इस प्रकार अंगीकार क्ष रने में दोनों 
नयो के परस्पर विरोध है, (२) तथापि करें क्या ” सच्चा तो दोनों 
तयो का स्वरूप भासित हुआ नहों, (३) और जिनमत में दो नय कहे 
हैं, उनसें से किसी को छोडा भी नहीं जाता, (४) इसलिए श्रम सहित 
दोनों का साधन साधते हैं, वे जीव भी मिथ्यादृष्टि जानना ।” इस 
उभयाभासी मान्यता बाला जीव निशचय-व्यवहार श्रावकपने को 
फंसा समानता है ? स्पष्ठता से समक्ताइए । 

उत्तर-प्रश्न ३० के अनुसार उत्तर दो । 

प्रश्न ३२--उभयाभासी सान्‍्यता वाला जीव निश्चय-व्यवहार 
सम्पक्दशंत को कसा मानता है--इस पर प्रइव और उत्तर को 
स्पष्टता करो ? 

उत्तर--प्रश्नोत्तर ३० के अनुसार प्रइन व उत्तर दो । 

प्रद ३३--उस्याभासी सान्‍्यता वाला जोव निशजय-व्यवहार 
इर्या सपिति को फैसा सानता है--इस पर प्रश्न और उत्तर की 
स्पष्टता करो ? 


उत्तर -प्रश्नोत्तर ३० के अनुसार प्रश्न व उत्तर दो । 


( १६४ ) 


(२) “बीतराग भाव ही मोअमार्ग है।”” 

प्रन्‍न ३४-- क्या निरच्चय-व्यथह्ार दो मो क्षमार्ग हैं ? 

उत्तर -- बिल्कुल नही, क्योंकि मोक्षमार्ग तो एक वीतराग भाव 
ही है दो मोक्षमार्ग नही है । परन्तु मोक्षमार्ग का कथन का दो प्रकार 
से है। 

प्र ३४--उभयाभासी दो प्रकार का मोक्षमार्ग प्यो समानता है 

उत्तर--अपने ज्ञान की पर्याय में निर्णय करके यथावत निश्चय- 
व्यवहार मोक्षमार्ग को नहीं पदहिचानने के कारण उभयानासी दो 
प्रकार का मोक्षमार्ग मानता है । 

प्रघत ३६--उभयाभासी दो प्रकार का सोक्षमार्ग मानता है, उसे 
प० टोडरमल जी ने पया बताया है ? 

उत्तर- मोक्षमार्ग दो नही है, मोक्षगार्ग का निरूपण दो प्रकार है | 
जहाँ राच्चे मोक्षमार्ग को मोक्षमार्ग निरूपित किया जाये त॑ं। निब्चय 
गोक्षमार्ग है । और जहाँ जो मोक्षमार्ग तो है नही, परन्तु मोक्षमार्ग का 
निर्मित्त हैं व सहचारी हैं उसे उपचार से मोक्षमार्ग कहा जाये सो व्यव- 
हार मोक्षमार्ग है, क्योकि निश्चय-व्यवहार फा सर्वत्र (चारो अनुयोगी 
में) ऐसा ही लक्षण है । सच्चा निरूषण सो निःचय, उपचार निरूपण 
सो व्यवहार, इसलिए निरूपण अपेक्षा दो प्रक्वार का मोक्षमार्ग 
जानना । [ किन्तु ] एक निदचय मोक्षमार्ग है, एक व्यवहार मोक्षमार्ग 
है--इस प्रकार दो सोक्षमार्ग मानना मिथ्या है । 

प्र ३७--निर्भित्तव सहचारी हो, उसे उपचार से मोक्षमार्ग 
फहा जावे सो व्यवहार मोक्षमार्ग है। इसमें निमित्त व सहघारी ऐसे 
दो शब्द फहने फा कया रहस्य है ? 

उत्तर-मोक्षमार्ग होने पर ज्ञानी का शुभभाव निमित्त है और 
सहचारी भी है। परन्तु अशुभ भाव सहचारी तो है परन्तु निमित्त नही 
है। अत मोक्षमार्ग होने पर जिस भाव से तिमित्त व सहचारीपना 
पाया जावे उसे व्यवहार सोक्षमार्ग कहा जाता है।यह वतलाने के 


( १६५ ) 


लिए निमित्त व सहचारी दो शब्द आचार्यकल्प १० टोडरमल जी ने 
डाले हैं । 


प्रझवत ३८- क्या निश्चय सम्यग्दर्शन और व्यवहार सम्पग्वर्शन-- 
ऐसे दो प्रकार फे सम्यग्दर्शन हैं ? 

उत्तर--नही, सम्यग्दश्शन एक ही प्रकार का है दो प्रकार का नही 
है, किन्तु उसका कथन दो प्रकार से है। जहाँ श्रद्धागुण की शुद्ध पर्याय 
को सच्चा सम्यग्दर्शन निरूपण किया है वह निश्चय सम्यग्दशेंन है, 
तथा देव-गुरु-शास्त्र का राग जो सम्यर्दर्शन तो नही किन्तु सम्यग्दर्शन 
का निमित्त व सहचारी है उसे उपचार से सम्यग्दर्शन कहा जाता है । 
किन्तु व्यवहार सम्यग्द्शन को सच्चा सम्यग्दर्शन माने तो वह श्रद्धा 
मिथ्या है, क्योकि निश्चय भर व्यवहार का सवत्र ऐसा ही लक्षण है 
अर्थात्‌ सच्चा निरूपण वह्‌ निश्चय और उपचार निरूपण वह व्यवहार 
है। निरूपण की अपेक्षा से सम्यग्दर्शन के दो प्रकार कहे हैं, किन्तु एक 
निरचय सम्यग्दशंन है और एक व्यवहार सम्यग्दर्शन है--इस प्रकार 
दो सम्यग्दर्शन मानना वह यिथ्या है । 

प्रइरनत ३९--क्या निश्चय चारिश्र ओर उपग्रवहारचारित्र-ऐसा दो 
प्रकार का चारित्र है ? 


उत्तर--[ प्रश्न ३८ के अनुसार उत्तर दो ) 


प्रन्‍्त ४ ०--क्या निश्चय भ्रावकपता और व्यवहार श्रावकपना-- 
ऐसा दो प्रकार का भावकपता है ? 


उत्तर--( प्रश्न ३८ के अनुसार उत्तर दो ) 


प्रशतत ४ १--क्या निश्चय सुनिपना और व्यवहार सुनिपना-ऐसा 
दो प्रकार का मुनिपना है ? 


उत्तर--प्रश्व ३८ के अनुसार उत्तर दो ) 

प्रदत् ४२--क्या निइ्चण एषणा सप्तिति और व्यवहार एषणा 
समिति--ऐसी दो प्रकार की एषणासमित हैं ? 

उत्तर--( प्रश्न ३८ के अनुसार उत्तर दो) 


( १६६ ) 


प्रन्‍त्त ४३--क्या निश्चय कायगुप्ति और व्यवहार कायगुप्ति-- 
ऐसी दो प्रकार की फायमगप्ति हैं ? 

उत्तर--( प्रश्न ३८ के अनुसार उत्तर दो) 

प्रझन ४४--क्या निशचय उत्तमक्षमा ओर व्यवहार उत्तसक्षमा-- 
ऐसी दो प्रकार की उत्तसक्षमा है ? 

उत्तर-- ( प्रश्न ३८ के अनुसार उत्तर दो) 

प्रदत ४५-पया निश्चय क्षुधापरिषहजय और व्यवहार क्षुधापरि- 
पहजपय-- ऐसी दो प्रकार की क्ष्‌धापरिषहजय हैं ? 

उत्तर--(प्रइन ३८ के अनुसार उत्तर दो ) 

प्रशत ४६--क्या नि३चय अनित्य भावना और व्यवहार अनित्य 
भावना--ऐसो दो प्रकार की अनित्य भावना हैं ? 

उत्तर-- ( प्रश्न ३८ के अनुसार उत्तर दो) 


प्रहचत ४७--निईचय और व्यवहार के दिपय में चरणानुयोग का 
क्या प्रयोजन है ? 

उत्तर--(अ) एकदेश व सर्वेदेश वीतरागता होने पर ऐसी श्रावर्क 
दशा मुनिदशा होती है, क्योकि इनके निम्मित्त-नैमित्तिकपना पाया 
जाता है। ऐसा जानकर श्रावक-मुनिधर्म के विशेष पहिचानकर जैसा 
अपना वीतराग भाव हुआ हो--वैसा अपने योग्य धर्म को साधते है। 
वहाँ जितने अश में वीतरागता होती है उसे कार्यकारी जानते है, जितने 
अश में राग रहता है, उसे हेय जानते है । सम्पूर्ण वीतरागता को परम 
धर्म मानते हैं--ऐसा चरणानुयोग का प्रयोजन है । 


[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २७१ | 
(आ) धर्म तो निश्चयरूप सोक्षमार्ग है वही है, उसके साधनादिक 
उपचार से धर्म है। [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २७७] 


(इ) निश्चय धर्म तो वीतरागभाव है, अन्य नाना विशेष वाह्य 
साधन की अपेक्षा उपचार से किए है उनको व्यवहार मात्र धम सन्ना 
जानना । [मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ २३३ | 


( १६७ ) 


(ई) व्यवहार नाम उपचार का है। सो महाव्रतादि होने पर ही' 
वीतरागचारित्र होता है--ऐसा सम्बन्ध जानकर महाक्रतादि में चारित्र 
का उपचार किया है, निरचय से ति कृषाय भाव है, वही सच्चा 
चारित्र है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २३० ] 


(उ) वीतराग भावों के और ब्रतादि के कदाचित कायय कारणपना 
है, इसलिए ब्रतादिक को मोक्षमार्ग कहे सो कथन मात्र ही है, परवार्थ 
से वाह्मक्रिया मोक्षमार्ग नही है-ऐसा ही श्रद्धान करना । 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५३] 

(ऊ) ब्रत-तप आदि मोक्षमार्ग है नही (परन्तु जिनको निश्चय 
प्रगटा है उस जीव को) निमित्तादिक की अपेक्षा उपचार से इनको 
मोक्षमार्ग कहते है। इसलिए इन्हे व्यवहार कहा है। 

[मोक्षमारगंप्रकाशक पृष्ठ २५०] 
प्रदत ४ ८--फ्या वीतराम चारित्र और सराग चारित्र--ऐसा दो 
प्रकार का चारित्र है ? 

उत्तर--नहीं, चारित्र दो मात्र वीतरागभाव रूप ही है, सराग 
चारित्र तो दोषरूप है। जेसे चावल दो प्रकार के हैं--एक तुष 
सहित है और एक तुष रहित हैं। वहाँ ऐसा जानना कि तुप है वह 
चावल का स्वरूप नहीं है, चावल मे दोष है। कोई समभदार तुष 
सहित चावल का सग्रह करता था, उसे देखकर कोई भोला तुषो को 

ही चावल मानकर सगम्रह करे तो वृथा खेदखिन्न ही होगा, वेसे ही 
चारित्र दो प्रकार का कहा है--एक वीतराग है, एक सराग है। वहाँ 
ऐसा जानना कि--जो राग है--वह चारित्र का स्वरूप नही है, चारित्रः 
में दोष है। तथा कितने ही ज्ञानी प्रशस्त-राग सहित चारित्र धारण 
करते है, उन्हे देखकर कोई अज्ञानी प्रशस्त राग को ही चारित्र मानः 
कर सग्रह करे तो वृथा खेदखिन्न ही होगा । 

[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २८५]: 


( १६८ ) 


प्रसत्त ४६--समयसार कलदा ११० मे मोक्षमार्य मे शुद्धिअश्ञ 
व्अशुद्धिअंश के विषय में क्या बताया है ? 
उत्तर--एक जीव से शुद्धपता-अशुद्धपना एक ही ५।ल मे होता 
है। परन्तु जितना अश शुद्धपना है--उतना अश कमक्षपण है । जितना 
अश अशुद्पना है उतना अश कर्मबंध होता है। एक ही काल मे 
दोनो कार्य होते हैं ऐसा ही है, सन्देह नही करना। [द्रव्यसग्रह गा० 
४७ तथा पुरुपार्थ सिद्धि उपाय गा० २१३ से २१४ में ऐसा ही कहा 
ज्है। ॥ 


(३) शुद्धि प्रगट करने योग्य उपादेय व्यवहार हेय है। 


प्रहन ५०- मो क्षमार्ग में हेय-उपादेय फिस प्रकार है ” 
उत्तर- शुद्धि अश प्रगट करने योग्य उपादेय है और अशुद्धि अश 
हैय है । 
प्रइन ५९-छोथे गुणस्थान से हेय-उपादेयपत्ता दिस प्रकार है ” 
उत्तर--चौथे गुणस्थान में श्रद्धागुण की शुद्ध पर्याय प्रगट हो 
जाती है--वह निश्चय सम्यन्दर्शन है तथा अनन्तानुबधी क्रोधादि के 
अभावरूप स्वरूपाचर णचा रित्र प्रगट हो जाता है--यह तो प्रगट करने 
योग्य उपादेय है | सच्चे देव-गुरु-शास्त्र के प्रति अस्थिरता का राग तथा 
सात तत्त्वों की भेदरूप श्रद्धा, यह हेय है । 
प्रइन ५२-पाँचवें गुणस्थान में हेण उपादेयपन्ा क्विस प्रकार है 
उत्तर-पाँचवे गुणस्थान में दो चोकेडी कषाय के अभावरूप 
“देशचारित्र रूप शुद्ध प्रगट करने योग्य उपादेय है । वारह अणुब्रतादिक 
का अस्थिरता सम्बन्धी राग हेय है । 
प्रइत ५३--छट्ठे गुणस्थान में हेय-उपादेयपत्ा किस प्रकार है ? 
उत्तर-- छंटठे गुणस्थान में तीन चौकडी कषाय के अभावरूप 
“सकल चारित्ररूप शुद्धि प्रगट करने योग्य उपादेय है । २८ मूलगुणादि 
'कै पालन का अस्थिरता सम्बन्धी राग हेय है। 


( १६६ ) 


प्रइन ५४- उभयाभासोी शुद्धि अंश और अशुद्धि अंश को क्‍या 
जानता है ? 

उत्तर--शुद्धि अश् निर्चय और अशुद्धि अश व्यवहार--इस प्रकार 
दोनो को उपादेय मानता है। 


प्रन्‍त्त ५५--उभयभासी मोक्षमार्ग मे निरच्चय-व्यवहार दोनो को 
उपादेय मानता है--इस विषय से प० जी ने क्या कहा है ? 

उत्तर--निश्चय-व्यवहार दोनो को उपादेय मानता है, वह भी 
अम है, क्योकि निरचय-व्यवहार का स्वरूप तो परस्पर विरोध सहित 
है। समयसार ११वीं गाथा मे कहा है कि व्यवहार अभृतार्थ है, सत्य 
स्वरूप का निरूपण नही करता, किसी अपेक्षा उपचार से अन्यथा 
निरूपण करता है तथा शुड़नय जो निश्चय है वह भूतार्थ है, जैसा वस्तु 
का स्वरूप है वैसा निरूपण करता है। इस प्रकार इन दोनो का स्वरूप 
तो विरुद़्ता सहित है । 


प्रबल ५६--वया निशुचय सम्यक्दशत और व्यवहार सम्पक्व्शेन 
दोनो उपादेय हैं ? 

उत्तर--नहीं, क्योकि निश्चय सम्यकृदर्शन प्रगट करने योग्य उपा- 
देय है और व्यवहार सम्यकदर्शन हेय है। परन्तु जो निरचय सम्यक- 
दर्शन और व्यवहार सम्यक्दर्शन दोनो को उपादेय मानता है वह भी 
भ्रम है क्योंकि निश्चय सम्यकृदर्शन और व्यवहार सम्यकदशंन का 
स्वरूप तो परस्पर विरोध सहित है। समयसार की ११वीं गाथा मे कहा 
है कि व्यवहार सम्यकदर्शन अभूतार्थ है क्योकि वह निश्चय सम्यक्‌- 
दर्शन का निरूपण नही करता, निमित्त की अपेक्षा उपचार से अन्यथा 
निरूपण करता है । तथा निश्चय सम्यकद्शन है वह भूतार्थ है जेसा 
सम्यकदशन का स्वरूप है वैसा निरूपण करता है । इस प्रकार निरचय- 
व्यवहार सम्यकदशन का स्वरूप तो परस्पर विरुद्धता सहित है । इस- 
लिए निश्चय पम्यकृदशंन प्रगट करने योग्य उपादेय है और व्यवहार 
सम्यकदर्शन हेय है । 
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प्रइने ५७--क्या नि३चय श्रावक्पना और व्यवहार श्रावकपना 
दोनो उपादेय हैं ? 

उत्तर--प्रइत ५६ के अनुसार उत्तर दो। 

प्रन्‍नन ५८--क्या निश्चय मुनिपना और व्यवहार मुनिपना दोनो 
उपादेय हैं * 

उत्तर--प्रश्न ५६ के अनुसार उत्तर दो। 

प्रदत्त ५६--क्या निश्चय मनोगुप्ति और व्यवहार मनोगृप्ति दोनो 
उपादेय हैं ? 

उत्तर--प्रश्न ५६ के अनुप्तार उत्तर दो । 

प्रदत ६०->कया निश्चय भाषा समिति और व्यवहार भाषा 
समिति दोनो उपादेय हैं ? 

उत्तर--प्रशइन ५६ के अनुसार उत्तर दो । 

प्रझन ६१--क्या निशदय क्रह्मच्य और व्यवहार ब्रह्मचयें दोनो 
उपादेय हैं ” 

उत्तर--प्रश्न ५६ के अनुसार उत्तर दो । 


प्रबल ६२--कया निइचय तृषपापरिषहजय और व्यवहार तृपापरि- 
षपहुजव दोनो उपादेय हैं ” 


उत्तर--प्रश्न ५६ के अनुसार उत्तर दो। 

प्रश्ष ६३--फएया निश्चय अशरण भावना और व्यवहार अशरण 
भावना दोनो उपादेय हैं ? 

उत्तर- प्रश्न ५६ के अनुसार उत्तर दो । 

प्रदन ६४--क्या निश्चय चारित्र और व्यवहार चारित्र दोनो 
उपादेय हूं 

उत्तर--प्रशन ५६ के अनुसार उत्तर दो। 


(४) “उभयाभासी की खोटी मान्यता का स्पष्टीकरण 


प्रनन ६५--( १) तथा तु ऐसा मानता है कि सिद्ध समान शुद्ध 
आत्मा का अनुभवन सो सिदचय और व्रत-शील-संयमादिरूप प्रवृत्ति 
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सो व्यवहार; सो तेरा ऐसा सानना ठीक नहीं है। (२) क्योंकि किसी 
द्रव्यभाव का नास निशचय और किसी का नाम॑ व्यवहार--ऐसा नहीं 
है। (३) एक ही दृव्य के भाव को उस स्वरूप हो मिझूषण करना सो 
नि३चयनय है, उपचार से उस द्रव्य के भाव को अच्य द्रव्य के भाव 
स्वरूप निरूपण करना सो व्यवहार है। (४) जेसे मिद॒टी के घड़े फो 
मिट॒टी का घडा निरूपित किया जाये सो नि*चय और घुत संयोग के 
उपचार से उसी को घृत का घड़ा फहा जाए सो व्यवहार । (५) ऐसे 
ही अन्यनत्न जानना । इस वाक्य को स्पष्टता से समकाइये ? 


उत्तर--( १) आचायेकल्प १० टोडरमलजी उभयाभास मान्यता 
वाले शिष्य से कहते हैं कि--तू वत्तेमान पर्याय में सिद्ध समान शुद्ध 
आत्मा का अनुभवन सो निश्चय मानता है और ब्रत-शील-सयमादिरूप 
प्रवृत्ति (शुभभाव ) सो व्यवहार है, ऐसा तेरा निरचय-व्यवहार का 
स्वरूप मानना ठीक नही है, (२) ऐसा निषचय-व्यवहार का स्व्रहूप 
मानना ठीक क्यो नही है ” उत्तर--किसी द्रव्य की पर्याय का नाम 
निरचय और, किसी द्रव्य की पर्याय का नाम व्यवहार, ऐसा निश्चय- 
व्यवहार का स्वरूप जिनागम में नही है, (३) जिनागम में निशचय- 
व्यवहार का स्वरूप कसा बताया है ? उत्तर- जिनागम मे एक ही 
द्रव्य के काये को उस स्वरूप ही निरूपण करना सो तिश्चयनय है, 
उपचार से उस द्रव्य के कार्य को दूसरे द्रव्य के कार्यछप निरूपण 
करना सो व्यवहार है । (४) जेसे--मिट्॒टी मे हर समय कार्य हो रहा 
है, कार्य मे नय का प्रयोजन नही है | जेसे-दस नम्बर के कार्य का नाम 
घडा रक्‍्खा तो उस घडे को मिट॒टी का घडा कहा जावे सो निश्चय है 
और उपचार से उस घडे मे घी का सयोग होने से उस घडे को घी का 


कह कहा जावे सो व्यवहार, (५) ऐसा ही सव स्थानों पर जान 
ना। 


प्रदान ६६-- “तथा तू ऐसा मानता है कि सिद्ध समान शुद्ध आत्मा 
का अनुभवन्त सो निश्चय, ओर त्रत-शील-सयमादिरूप प्रवृत्ति सो 
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व्यवहार; सो तेरा ऐसा मानना ठीक नहों है; (२) क्योकि श्सी 
द्रव्य भाव का नास निश्चय ओर किसी का नाम व्यवहार- ऐसा नहीं 
है; (३) एक ही द्रव्य के भाव को उस स्वरूप ही निरुषण करवः सो 
निश३चयनय है, उपचार से उस द्रव्य के भाव को अन्य द्रव्य के भाव 
स्वरूप निरूपण करना सो व्यवहार है; ” इस वाक्य पर घुनिपने को 
लगाकर समझ्ाइये ? 

उत्तर--(१) १० जी उभयाभासी मान्यता वाले शिष्य को सम- 
भाते हैं कि तू पर्याय मे प्रगट ना होने पर भी सकलच्गरित्र को 
“निश्चय मुनिपना मानता है और २८ महान्नतादि के पालन को व्यव- 
हार मुनिपना मानता है--सो ऐसा तेरा निरचय-व्यवहार मुनिपने का 
स्वरूप मानना ठीक नहीं है, (२) क्यो ठीक नहीं है ? आत्मा के 
चारित्रगुण की शुद्ध पर्याय का नाम निरंचय मुनिपना और चारित्रगुण 
की विकारी पर्याय का नाम व्यवहार मुनिपना-ऐसा निश्चय व्यवहार 
मुनिपने का स्वरूप जिनागस मे नहीं है, (३) जिनागम में निश्चय- 
व्यवहार मुनिपने का स्वरूप केसा बताया है ? उत्तर-आत्मा के 
चारित्रगुण मे प्रगट सकलचारित्र रूप शुद्धि को मुनिपना निरूपण 
करना सो निश्चय मुनिपना कहा है और प्रगटठ सकलचारित्र मुनिपने 
के साथ २८ महात्रतादि का भाव होने से २८ महात्रतादि को उपचार 
से मुनिपना निरूपण करना--सो व्यवहार मुनिपना कहा है । 

प्रद्त ६७--शावकपने पर प्रद्नोत्तर ६६ के अनुसार प्रश्तव 
उत्तर दो ? 

प्रदत्त ६प--सम्यग्द्शन पर प्रइनोत्तर ६६ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 

प्रशन ६९--ईर्या समिति पर प्रश्नोत्तर ६६ के अनुसार प्रश्त व 
उत्तर दो ? 

प्रदनन ७०--वचनगुप्ति पर प्रदनोत्तर ६६ के अनुसार प्रइन व 
उत्तर दो ? 
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प्रइनत ७१--क्षुधापरिषहजय पर प्रश्नोत्तर ६६ के अनुसार प्रइन 
वउत्तरदो ” 

प्रइतत ७२--उत्तम क्षमा पर प्रदतोत्तर ६६ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 


प्रइन ७३--( १) “इसलिए तू किसी को निरच्य साने ओर क्विसी 
फो व्यवहार माने वह श्रम है। (२) तथा तेरे मानने से भी निहदय- 
व्यवहार क्वी परस्पर विरोध आया। (३) यदि तू अपने फो सिद्ध 
समान शुद्ध मानता है तो त्रतादिक किसलिये करता है ? (४) यदि 
बघ्तादिक के साधन द्वारा धिड होना चाहता है तो वतंमान मे शुद्ध 
कात्मा का अनुभवन् सिथ्या हुआ। (५) इस प्रकार दोनो नयो के 
परस्पर विरोध हैं, (६) इसलिए दोनो नयो का उपादेयपना नहीं 
बनता (” इप वाश्य को स्पष्ठता से समभझाइये ? 

उत्तर-(१) प० जी उभयाभाप्ती मान्यता वाले शिष्य को 
समभाते हुए कहते हैं कि तू शुद्धि को निश्चय माने और अशुद्धि को 
व्यवहार माने-वह तेरा भ्रम है। (२) तेरी मान्यता के अनुसार भी 
निरचय-व्यवहार में परस्पर विरोध आता है, (३) क्‍या विरोध आता 
है ? यदि तू अपने को सिद्ध समान शुद्ध मानता है तो तू व्रतादिक क्‍यों 
करता है ? (४) और यदि ब्रतादिक साधन द्वारा सिद्ध होना चाहता 
है तो तेरा वर्तमान पर्याय में शुद्ध आत्मा का अनुभवन मिथ्या हुआ, 
(५) इस प्रकार तेरी मान्यता के अनुसार निश्चय व्यवहार के मानने 
में परस्पर विरोध है, (६) इसलिए निशच य-व्यवहार दोनो नयो का 
उपादेयपना नही हो सकता है। 

प्रइ्न ७४--( १) “इसलिए तू किसी को निवचय माने और किसी 
को व्यवहार माने वह धस्रम है, (२) तथा तेरे मानने मे भी नि३चय- 
व्यवहार फा परस्पर विरोध आया, (३) यदि तू अपने को सिद्ध 
समान शुद्ध मानता है तो व्रतादिक्त किसलिये फरता है? (४) यदि 
त्रतादिक साधव द्वारा सिद्ध होना चाहता है तो वर्तमान में शुद्ध 
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आत्मा का अनुभवन सिथ्या हुआ; (५) इस प्रकार दोनो नयो के 
परस्पर विरोध हैं; (६) इसलिए दोनों नयों का उपादेयपना नहीं 
बनता ।” इस वाक्य पर मुनिपने को लगाकर समभइये ? 

उत्तर- (१) तू अपने को सकलचारित्ररूप शुद्धि को निश्चय 
'मुनिपना माने और २८ महात्नरतादिरूप अशुद्धि को व्यवहार मुनिपना 
'माने--वह भ्रम है, (२) तेरे मानने मे भी नि३्चय-व्यवहार मुनिपने 
को परस्पर विरोध आता है; (३) क्या विरोध आता है ? उत्तर-- 
यदि तू अपने को सकलचारित्ररूप शुद्ध मुनिपना मानता है तो २८ 
महात्रतादि का साधन किसलिये करता है ? (४) यदि २८ महात्रतादि 
के साधन द्वारा मुनिपने की सिद्धि चाहता है तो वत्तमान मे सकल- 
चारित्ररूप मुनिपने का अनुभवन भिथ्या हुआ, (५) तेरी मान्यता के 
'अनुसार निरचय-व्यवहार मुनिपने मे परस्पर विरोध है, (६)इसलिए 
निश्चय व्यवहार दोनो मुनिपने का उपादेयपता नही बनता है । 

प्रदन ७५--श्लावकपने पर प्रशनोत्तर ७४ फे अनुसार प्रशत व 
उत्तरदो ? 

प्रहव ७६--सम्पर्दशन पर प्रशनोत्तर ७४ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 

प्रद ७७--ईर्यात्मिति पर प्रदनोत्तर ७४ के अनुसार प्रदत व 
उत्तर दो ? प 

प्रन्‍ल ७८५--वचनगुप्ति पर ॒प्रशनोत्तर ७४ के अनुसार प्रइन व 
उत्तर दो ? 

प्रदल ७६--क्ष्‌ धापरिषहजय पर प्रश्नोत्तर ७४ के अनुसार प्रश्त 
वाउत्तर दो ? 

प्रदत्त छझ०--सम्यस्ज्ञान पर प्रदनोत्तर ७४ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तरदो ? 

प्रद्न 5१--उत्तमक्षमा पर प्रदनोत्तर ७४ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 
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प्ररव ८२--शुद्धपने के कितने अर्थ हैं ? 

उत्तर--शुद्धपना दो अर्थों मे प्रयुक्त होता है --( १) द्रव्य अपेक्षा 
शुद्धपघपना । (२) पर्याय अपेक्षा शुदपना । 

प्रश्न ८३-द्वव्य अपेक्षा शुद्धपता दया है ? 

उत्तर--पर द्वव्यो से भिन्‍नपना और अपने भावों से (गुणों से) 
अभिन्‍नपना -उसका नाम द्रव्य अपेक्षा शुद्धपना है । 

प्रदून ८४-पर्याय अपेक्षा शुद्धपना क्या है ? 

उत्तर--निर्मेल दक्षा का प्रगट होना अर्थात्‌ औपाधिक भावों का 
अभाव होना -उसका नाम पर्याय अपेक्षा शुद्धपना है। 


प्रशण्त ५४५--उभयाभासी प्रश्त करता है क्रि (अ) समयसारादि सें 
शुब्व आत्मा के अनुभव को निश्चय कहा है; (भा) ब्रत-तप-संयमादि 
को व्यवहार फहा है; उसी प्रकार ही हम मानते है, परन्तु आप हमे 
भूठा क्यो कहते हो ” 

उत्तर--(१) शुद्ध आत्मा का पर्याय में अनुभव (प्रगटपना ) सच्चा 
मोक्षमार्ग है इसलिये उसे पर्याय अपेक्षा शुद्धधघना कहा है। (२) स्व- 
भाव से (अनन्त गुणों से) अभिन्न परभाव से (ट्रव्यकर्म-नोकमं-भाव- 
कर्म से) भिन्‍नत-ऐसा द्रव्य अपेक्षा शुद्धपना कहा है । [अ] तू उमया- 
भासी ससारी मिथ्यादृष्टि है । तुझे वर्तमान पर्याय में शुद्धता प्रगट नही 
है और द्रव्य अपेक्षा तू शुद्धता मानता नही है इसलिए ससारी को सिद्ध 
मानना ऐसी अ्रमरूप अथ शुद्ध का नही जानना । [आ|] ब्रत-तपादि 
मोक्षमार्ग है नही, परन्तु जिसको अपनी आत्मा के आश्रय से पर्याय मे 
मोक्षमार्ग प्रगटा है उस जीव के ब्रत-तपादिक को निमित्तादिक की 
अपेक्षा उपचार से मोक्षमार्ग कहा है। परल्तु तुझे पर्याय मे मोक्षमार्ग 
प्रगटा नही है अत तेरे ब्रत-तपादि के भावों पर उपचार भी सम्भव 
नही है । इसलिये तेरा माना हुआ निश्चय-व्यवहार सब झूठा है। 

प्रश् ८६--समयसारादि सें शुद्ध आत्मा के अनुभव फो निश्चय 
कहा है; ब्रत-तप सयसादि फो व्यवहार फहा है--उसी प्रकार हम 
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मानते हैं। आप हमें भूठा फ्यो फहते हो--इस वाक्य को मुनिपने पर 
लगाकर समकाएहये ? 

उत्तर--( १) तीन चौकडी कपाय के अभावपूर्वक सकलचारित्ररूप 
शुद्धि को पर्याय में निदचय मुनिपना कहा है। (०) चारित्रादि अनन्त 
गुणों से अभिन्‍न तथा द्रव्य-कर्म-नोकर्म-भावकर्म से भिन्‍न--यह द्रव्य 
अपेक्षा मुनिपना कहा है। [अ] तू उभयाभासी ससारी मिथ्यादृष्टि 
है । तुझे वर्तमान पर्याय में सकलचारित्रस्प शुद्धि प्रगट नहीं है और 
द्रव्य अपेक्षा मुनिपना तू मानता नहीं है। इसलिए ससारी को सकल- 
चारिन्ररूप शुम मुनिपना मानना--ऐसा भ्रमरूप अर्थ शुद्ध का नहीं 
जानना । [आ] २८ महातन्नतादि मुनिपना है नही परन्तु जिसको 
अपनी छात्मा के आश्रय से पर्याय मे सकलचारिवरूप मुनिपना प्रगटा 
है उस जीव के २८ महाव्रनादि को निमित्तादिक की अपेक्षा उपचार से 
मुनिपना कहा है। परस्तु तुझे पर्याय में सकल-चारित्ररूप भुनिपना 
प्रगटा नही है। अत" तेरे >८ महातन्रतादि के भावो पर उपचार भी 
सम्भव नहीं है। इसलिए तेरा माना हुआ निश्चय-व्यवहार मुनिपना 
सब झूठा है । 

प्रघनत ८७--श्रावकपने पर प्रशइनोचर ८६ के अनुसार प्रइन व 
उत्तर दो ? 

प्रहम ८ए८घ- सम्पनद्शंन पर प्रश्नोत्तर ८६ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 

प्रन्‍्तन ८६७--ईयसिसिति पर एद्ननोत्तर ४६ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 

प्रदनन ६०--वचनगुप्ति पर प्रश्नोत्तर ८६ के अनुसार प्रइत व 
उत्तर दो ? 

प्रन्‍त्त ६१--क्ष्‌ धापरिषहजय पर प्रश्नोत्तर ८६ के अनसार प्रइन 
व उत्तर दो ? 
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प्रब्ग €२--सम्यरज्ञान पर पअन्‍्तोत्तर ८६ के अनुसार अच्त व 

उत्तर दो 7 

प्रवन ६३--उत्तम छ्मा पर प्रब्दोत्तर ८६ के अनुसार प्रइन व 
उत्तर दो ? 

प्रध्न €४--( १ )-इस प्रसार धृतार्थ-बद्धतार्य मोझमार्ग पते से 
इसको (शुद्धि अंध और अथशुद्धि वश को ) निरचय-व्यवह्मर कहा 
सो ऐसा ही. मानना। (२) 5रन्‍तु यह दोनों हो सच्चे मोक्ममाम हूँ, 
इन दोनों को उपादेव मानता--यह तो मिव्यावुद्धि ही है, इयफों सोच 
फर समरक्कालो ? 

उत्तर--(१) साथक दया में जो झृड्धि कश है वह मूठार्थ है से 


श> 
७ जन्थ> व्यवद्रार जज कद | 
निदचण कहा है; ऋथुद्धि ठग है ठह़ बलताय हूँ ही व्यवद्ार कहा हे-- 
| ५ 


आनना ४) पन्‍्न्‍्ते दाद्धि अतार्ये ्श््न्ल्य्दत्र / 2- 

सी रेसा ही मावदा । (२) परन्तु शुद्धि अथ भृताव निघ्ज्ण हूं असर 

५: रे व्यवद्वार ढोनों को ही सच्चे मोलमार्ग हैं 

अ्यांद्र अश दडद्ताय व्यवदहान ट्वै, इन दाना का जहा चऋउच्चे मालमाग ह 
५ ्र 


प्रधन ६५--( 7] इस प्रकार ध्त्तार्य-अन्दार्थ सोक्षमार्यपने से 
इनओ निशच्चय-व्यवहार कहा है; सो ऐसा हो मामता। (०) परन्तु 
यह दोनों ही सच्चे मोलमार्ग हैं उन दोनों को उपादेय समानता 
तो मिव्यादृढि ही है-- इसे मुत्रिपता पर लगाकर समन्ताओं 
उत्तर--[£ है सनिद्या में वीन हीकड़ी कपात के ऋभाजप्रत्ऋ 
खारित्र रूप ग्रगट धुद्धि घूचार्य हैं सो निघ्चाय मनियता बहा है; 
सुलयुग पालने आदि का विनतप अमृत्ताद है यो व्यब्द्धार मुनियदा 
कहा है; सो ऐसा ही मानना । (२) परल्दु छकक्‍लचारित्र रूप शक्ति 
पता निम्चय मुनिपना हे और अस्विरता सम्बन्धी राग अशसा् सो 
व्यवहार सुनिपता है| इन दोनों को ही छच्चा मुन्दिपना है 
देय हैं पिया मानना मिव्यादुद्धि ही 

प्रदव €६६--(१) इस प्रकार भुताय-अमृताद मोक्षमार्गपने से 
इनको निम्चय-व्यवहार कहा है; सो ऐसा ही मानता। [२] परन्द 


श 





| 


है. 


ही बडे 
४ ९॥ 
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यह दोनो ही सच्चे मोक्षमार्ग हैं, इन दोनों को उपादेव मानना--वह 
तो मिथ्याचुद्धि ही है। इसे सम्पग्दर्शन पर लगाकर समकाओ ? 
उत्तर- (१) श्रद्धागुण की शुद्ध पर्याय प्रगटी भूताथे है सो निश्चय 
सम्यग्दर्गन कहा है, सच्चे देव-गरुरु-शास्त्र के प्रति अस्थिरता का राग 
तथा सात तत्त्वी की भेदरूप श्रद्धा अभ्तार्थ है सो व्यवहार सम्यर्दर्शन 
कहा है । सो ऐसा ही मानना । (२) परत्तु निश्चय सम्यग्दर्शत और 
व्यवहार सम्यग्दर्शन इन दोनों को ही सच्चा सम्यर्दर्भन है और 
उपादेय है- ऐसा मानना मिथ्यादुद्धि ही है । 

प्रअन €७--( १) इस प्रकार भृतार्थ-अधुतार्थ मोक्षमार्गपने से 
इनको निरचय-व्यवहार कहा है, सो ऐसा ही मानना। (२) परन्तु 
यह दोनो हो सच्चे सोक्षमार्ग हैं, इस दोनो को उपादेय मानता--वहु 
तो मिथ्यात्रुद्धि ही है, इसे श्रावकपने' पर लगाकर समझ्ताइये ” 

उत्तर-( १) श्रावकपने में दो चौकडी कपाय के अभावपूर्वेक् 
देशचारित्ररूप प्रगट शुद्धि भूतार्थ है सो निम्चय श्रावक्रपना कहा है, 
बारह अणुव्रतादि का विकत्प अभृतार्थ है--सो व्यवहार श्रावकपना 
कहा है, सो ऐसा ही मानना। (२) परन्तु निभ्चय श्रावकपना और 
व्यवहार श्रावकपना इन दोनो को ही सच्चा श्रावकपना है और उपा- 
देय हैं--ऐसा मानना मिथ्याय्रुद्धि ही है 

प्रइतत &८-- (१) इस प्रकार शुताबं-अध्षृतार्थ सोक्षमार्गपने से 
इनको निश्चय व्यवहार कहा है, सो ऐसा हो मानना। (२) परन्तु 
यह दोनो ही सच्चे सोक्षसार्ग हैं, इस दोनो को उपादेय सानना--वह 
तो मिय्यावुद्धि ही है, इसे 'सनोगुप्ति! पर लगाकर समझाइये ” 

उत्तर-प्रश्न ६५ के अनुसार उत्तर दो । 

प्रदत्त ६९---/इस प्रकार भ्ृतार्थ-अन्षतार्थ सोक्षमार्गपतने से इनको 
निशचय व्यवहार कहा है; सो ऐसा ही मानना । परच्तु यह दोनो हो 
सच्चे मोक्षसार्ग हैं। इन दोनो को उपादेय मानना-वह तो मिथ्याबुद्धि 
ही है ।” इसे आदान निक्षेपण समिति पर लगाकर समझाओ 7 
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उत्तर-प्रग्न ६५ के अनुसार उत्तर दो । 

प्र १००--३र्पा समिति पर प्रश्नोत्तर ६५ के अनुसार प्रधन व 
उत्तर दो ? 

प्रन्‍नन १२०१--क्षुधापरिषहजय पर प्रदनोत्तर ६५ के अनुसार प्रइत 
बउत्तर दो ? 

प्रन्‍न १०२--सम्यस्ज्ञान पर प्रद्नोत्तर ५ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 

प्रन्‍तत १२०३--उत्तम क्षसा पर प्रश्नोत्तर ६५ के अनुसार प्रइन घ 
उत्तर दो ? 


(५) तीसरी भूल का स्पष्टीकरण 


प्रन्‍्त १०४--श्रद्यन तो नि३ुचय वा रखते हैं और प्रवृत्ति व्यच- 
हारल्प रखते हैं--क्या उभयाभासी का इस प्रक्कार दोनो नयो को 
मंगी झार करना ठीक है ? 
उत्तर--बिल्कुल गलत है, वयोक्ति उभया भासी को यथार्थ निश्चय- 
व्यवहार का ज्ञान ही नही है, इसलिए उसका दोनो नयो का ग्रहण 
मानना सिथ्या है, क्योकि जिसका श्रद्धान हो उसी की प्रवृत्ति होनी 
चाहिये । 
प्रइन १०४--बहुत से ऐसा कहते हैं कि भाई निश्चय में तो कुछ 
करना है ही नहीं, अब ब्नतादिक करके शुद्ध हो ज्ञाचो-क्ष्या यह 
उनका फहना ठीक है 
उत्तर--उनका कहना बिल्कुल गलत है, क्योंकि ऐसे महानुभाव 
तो उभयाभासी में आ जाते हैं। इसलिए इनका भी दोनों तयो का 
रा मानना भिथ्या है। इसी बात को समयसार गाथा १५६ भे कहा 
वका--- 
विद्वानजन भ्रृतार्थ तज, व्यवहार में वर्तंन करे। 
पर कर्मनाश विधान तो, परमार्थ आश्रित सत के॥१५६॥ 
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अर्थ--निश्चयनय के विषय को छोडकर विद्वान व्यवहार के द्वारा 
प्रवर्तते हैं, परन्तु परमार्थ के (आत्मस्वरूप के) आश्रित यतीइवरों के 
ही कर्मो का नाश आगम में कहा गया है। (केवल ब्रत-तदापि में 
प्रवर्तत करने वाले पण्डितो के करमेक्षय वही होता ।) 

प्रन्‍तत १०६--निशचय-व्यवहार के विषय में समणसार शाथा २७२ 
में क्या बताया है ? 

उत्तर--जो निष्चयनय के आश्रय से प्रवर्तते हैं वे ही कर्मो से मुक्त 
होते हैं और जो एकान्त से व्यवहा रनय के आश्रय से ही प्रवतते हैं वे 
कभी कर्मो से मुक्त नही होते हैं । 

प्रन्‍न १०७--“निदचय का निशचवयरूप और व्यवहार फा व्यव- 
हारहप शुद्धान करना योग्य है ।* हसका तात्पयं क्‍या है ? 

उत्तर-- ( १) निशचयनय के आश्रय से धर्म होता है यह निरचय 
वा निशचयरूप श्रद्धान है। व्यवहार के आश्रय से वध होता है यह 
व्यवहार का व्यवहारख्प श्रद्धान है। (२) सवर-निजेरा मोक्षभागरूप 
हैं यह निश्यचय का निरचयरूप श्रद्धान है । आम्रव-बध ससार मार्गरूप 
हैं यह व्यवहार का व्यवहाररूप श्रद्धान है । 

प्रन्‍न १०८---/निशचय का नि३चयरूप और व्यवहार का व्यवहार- 
रूप श्रद्धान करने योग्य है । इसके दृष्टान्त देकर समभाओ ? 

उत्तर--(अ) चौथे गुणस्थान मे निद्चय सम्यर्दर्शन तथा स्वरूपा- 
चरणचारित्र की प्राप्ति यह निश्चय का नि*ुचयरूप श्रद्धान है और सच्चे 
देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति का विकल्प तथा सात तत्वो की भेदरूप श्रद्धा 
धघरूप है हेय है यह व्यवहार का व्यवहा रूप श्रद्ान है (आ) पाँचवे 
गुणस्थान में देशचारित्ररूप शुद्धि श्रावकपना है यह निच्चय का 
(निःचयरूप श्रद्धात है और बारह अणुब्रतादि का विकल्प व्यवहार 
श्रावकपना बध रूप है हेय है यह व्यवहार का व्यवहारबूप श्रद्धान 
है। (इ) छटठे गुणस्थान में सकलचारित्रर्प शुद्धि निश्चय मुनिपना 
है यह निश्चतय का निश्चयरूप श्रद्धान है और २८ मूलग्रुण आदि 
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पालने का विकल्प व्यवहार मुनिपना बधरूप है हेय है यह व्यवहार 
का व्यवहारख्प श्रद्धान है । 

प्रदतव १०६--“एक ही नय का श्रद्धान होने से एकान्त मिथ्यात्व 
है” इसका अर्थ क्या है ? 

उत्तर-आत्मा का श्रवान-न्ञान हुए बिना सर्वथा निश्चय की 
बात करे, स्वथा व्यवहार की बात करे या सवथा उभयाभासी की 
बात करे-वह सब एकान्त मिथ्यात्व है । 

प्रन्‍नत ११०-समयसार कलश १११ में सर्वथा एकान्त क्या 
बताया है, स्पष्ट समधाइये ? 


उत्तर--(अ) व्यवहाराभासी परमार्थभूत ज्ञानस्वरूप आत्मा को 
तो जानते नही और व्यवहार दर्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप अनशनादि क्रिया- 
काण्ड के आडम्बर को मोक्ष का कारण जानकर उसमे तत्पर रहते 
हैं--उसका पक्षपात करते है वे सवंथा एकान्ती ससार मे डूबते हैं । 
(आ) निश्चयाभासी आत्मस्वरूप को यथार्थ जानते नही तथा स्वंथा 
एकान्तवादी मिथ्यादृष्टियो के उपदेश से अथवा अपने आप ही शुद्ध 
दृष्टि हुये बिता अपने को सर्वंथा अबन्ध मानते है। व्यवहार को 
निररथंक जानकर छोडकर स्वच्छुन्दी होकर विषय-कषायों मे वर्तते 
हैं वे सवंथा एकान्ती ससार समुद्र मे डूबते हैं । 

[समयसार कलश १११] 

प्रइन १११--एकान्त मिथ्यात्व के विषय में ससयसार कलश 
१३७ के भावार्थ मे क्या बताया है ? 

उत्तर--/पहले तो मिथ्यादृष्टि का अध्यात्म शास्त्र मे प्रवेश ही 
नही है और यदि प्रवेश करता है तो विपरीत सम भता है। निरचया- 
भासी घुभभाव को सर्वथा' छोडकर भ्रष्ट होता है अथवा व्यवहारा- 
भासी निश्चय को भली-भाँति जाने बिना शुभभाव से ही मोक्ष 
मानता है, परमार्थतत्व मे मूढ रहता है ।” ऐसा बताया है। 
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प्रइ्त] ११२-प्रवचनसार गाया ६४ में रुर्वथा एकाग्त क्से 
बताया है ? 

उत्तर--जिन्हे असमानजातीय द्रव्य पर्याय में निरगगल एकान्त 
दृष्टि उछलती है कि मैं मनुष्य ही हु, मेरा ही यह मनुष्य गरीर है - 
ऐसा अहकार-ममकार द्वारा ठगता हुआ--जिसने समस्त क्रिया-कलाप 
को छाती से लगाया है--वे स्वंथा एकान्ती है । 

प्रदत्त १९१३--नियमतसार गाथा १६ को टीका में सर्वधा एकान्त 
किसे बताया है ? 

उत्तर--एकनव का अवलम्बन लेता हुआ उपदेश ग्रहण करने योग्य 
नही है । 

प्रढन १ १४--/वहाँ वह कहता है दिए (१) श्रद्यान तो निश्चय का 
रखते हैं और प्रवृत्ति व्यवह्ाररूप रखते हैं--इस प्रकार हम दोनो को 
अंगीकार करते हैं। (२) सो ऐसा भी नहीं बनता, व्योक्ति निहव्य 
का नि३ततयकूप और व्यवहार का व्यवहाररुप श्रर्ीन करने योग्य 
है। (३) एक ही नय का श्रद्धान होने से एकान्त मिथ्यात्व होता है ।* 
इस वावय को घुनिपन्ते पर लगाकर समफ्ताओ ? 


उत्तर--उभयाभासी मान्यता वाला शिष्य कहता है कि (१) हम 
सकलचारित्र मुनिपने का श्रद्धान रखते है और २८ महादव्रतादि प्रवृत्ति 
का व्यवहार पालते है--इस प्रकार हम निश्चय व्यवहार दोनों 
मुनिपनों को अगीकार करते है। (२) आचार्यक्ल्प प० टोडरमल जी 
उत्तर देते हुए कहते हैं कि तुम्हारी मान्यतानुसार निश्चय व्यवहार 
मुनिपना नही बनता, क्योकि तीव चौकडी कषाय के अभावहूप 
सकलचा त्रित्रमुनिपना (मोक्षमार्ग) प्रगट करते योग्य उपादेय है। 
यह निश्चय मुनिपने का निश्चयरूप श्रद्यान है और र८ महात्रतादि 
व्यवहार मुनिपना वधरूप हेय है--यह व्यवहार मुनिपने का व्यवहार 
रूप श्रद्धान है। (३) एकमात्र २८ महात्रतादि का पालन मुनिपना है 


( १८३ ) 


या सकलचारित्र मुनिपने की बाते करे और प्रगट ना करे--यह एक 
ही नय का श्रद्धान होने से एकान्त मिथ्यात्व है। 

प्रन्‍्ष ११५- निश्चय का निश्रचयरूप और व्यवहार का व्यवहार- 
रूप श्रद्धान को तीन तरह से स्पष्ट समभाइये ? 

उत्तर--( १) त्रिकाली स्वभाव के आश्रय से ही धर्मं की शुरूआत, 
वृद्धि और पूर्णता होती है अत त्रिकाली स्वभाव आश्रय करने योग्य 
परम उपादेय है--यह निश्चय का निश्चयरूप श्रद्धान हैं और शुद्ध 
पर्याय चाहे क्षायिक हो--वह अनादिअनन्त नही है, उसका आश्रय 
नही लिया जा सकता क्योकि वह एक समय की है-- यह व्यवहार का 
व्यवहारूूप श्रद्धात है। (२) मोक्षमार्ग में शुद्ध पर्याय प्रगट करने 
योग्य उपादेय है--यह निश्चय का निशचयरूप श्रद्धान है और भूमिका- 
नुसार स्थिरता सम्बन्धी शुभभाव बधरूप है हेय है-यह व्यवहार 
का व्यवहारूप श्रढ्मान है। (३) विकारी भाव अपनी पर्याय मे है 
अत अपने दोप का ज्ञान कराने की अपेक्षा विकारी भाव आत्मा का 
है--यह निश्चय का निश्चयरूप श्रद्मान है और जब पर्याय में दोष 
होता है तब वहाँ पर द्रव्यक्रमं-तोकर्म निमित्त होता है | परन्तु द्रव्य- 
कर्म-नोकर्म विकार नही करता है--यह व्यवहार का व्यवहारलूप 
श्रद्धान है । 

प्रघन ११६--सम्यग्ददोन पर प्रइनोत्तर ११४ के अनुसार प्रदन व 
उत्तर दो? 

प्रझन ११७--ईर्या समिति पर प्रश्नोत्तर ११४ के अनुसार प्रश्त व 
उत्तर दो ? 

प्रश्न ११८ वचनगुप्ति पर प्रश्नोत्तर ११४ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 

प्रइव ११६ क्ष घापरिषहजय पर प्रश्नोत्तर ११४ के अनुसार प्रव्न 
वउत्तर दो? 
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प्रशत १२०--श्रावकपने पर प्रदनोत्तर ११४ के अनुसार प्रइन व 
उत्तर दो ? 

प्रश्त १११--उत्तमक्षमा पर प्रश्नोत्तर ११४ के अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 

प्रन्‍तत १२९२--“( १) तथा प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन ही नहीं है; 
(२) भ्रचृत्ति तो द्रव्य की परिणति है; (३) वहां जिस द्रव्य की 
परिणति हो उसको उसी क्की प्ररूपित करे सो निशचचयनय, (४) और 
उस ही को अन्य द्रव्य की प्ररूपित करे सो व्यवहारनय, (५) ऐसे 
अभिष्रायानूसार प्ररुपण से उस प्रवत्ति में दोनो नय बनते हैं; (६) 
कुछ प्रवृत्ति ही तो नयरूप है नहीं, (७) इसलिए इस प्रकार भी दोनो 
नयों का प्रहण सानना सिथ्या है ।” इस वाक्य को स्पष्ट रूप से सम- 
भाइए ? 

उत्तर--( १) प्रवृत्ति अर्थात्‌ कार्य, चाहे वह कार्य जड का हो या 
चेतन का हो, विकारी कार्य हो या अविकारी हो उसमे नय का प्रयो- 
जन ही वही है। (२) प्रवृत्ति अर्थात्‌ कार्य बह तो द्रव्य की परिणति 
है। (३) वहाँ जिस द्रव्य का कार्य हो--परिणति हो उसको उसी की 
प्रहपित (कथन) करे सो निश्चयनय है । (४) और उस ही को उप- 
चार से अन्य द्रव्य की प्ररूपित (कथन ) करे सो व्यवहारनय है| (५) 
ऐसे अभिप्राय के अनुसार प्ररूपण मे (कथन मे) उस प्रवृत्ति मे (कार्य 
मे) दोनो नय बनते है । (६) कुछ प्रवृत्ति ही तो (कार्य ही तो) तय 
रूप है नही । (७) इसलिये इस प्रकार भी दोनो वयो का ग्रहण मानना 
मिथ्या है । 

प्रदनन १९३--(१) तथा प्रवृत्ति सें नय का प्रयोजन ही नहीं है । 
(२) प्रवृत्ति तो द्रव्य की परिणति है । (३) वहाँ जिस द्रव्य की परि- 
णति हो उसको उसी की प्ररूपषित करे सो निइ्चयनय, (४) और उस 
ही को अन्य द्रव्य कीं प्ररुपित्त करे सो व्यवहारनय, (५)ऐसे अभिप्नराय 
के अनुसार प्ररूपण से उस प्रवृत्ति मे दोनो तय बनते हैं, (६) प्रवरत्ति 
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ही तो तय रूप है नहीं । (७) इसलिये इस प्रफ्ार भी दोनो नयो का 
ग्रहण सानना मिथ्या है। इस वाक्य को सुनिपनते पर लगाकर सम-- 
भादइये। 

उत्तर--( १) वीतराग सकलचा रित्ररूप प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन" 
ही नहीं है। (२) वीतराग सकलचारित्ररूप प्रवृत्ति आत्मा की शुद्ध 
परिणति है। (३) वीतराग सकलचारित्ररूप आत्मा की शुद्ध परिणति 
को मुनिपता निरूपित करे सो निरचय मुनिपना है, (४) और उस 
मुनिपने के साथ २८ महाब्नतादि का विकल्प निमित्त व सहचारी होने 
से २८ महाव्तादि के भाव को मुनिपना निरूपित करे सो व्यवहार 
मुनिपना है। (५) ऐसे अभिप्राय के अनुसार प्ररूपण से उस प्रवृत्ति में” 
(वीतराग सकलचारित्ररूप कार्य मे) दोनो नय बनते हैं। (६) वीत- 
राग सकलचारित्ररूप प्रवृत्ति है वह तो नय रूप है नही। (७) इस 
लिये इस प्रकार भी (तेरी मान्यता के अनुसार सकलचारित्ररूप निरचय 
मुनिपना और २८ महाकत्तादि रूप प्रवृत्ति व्यवहार मुनिपना ) दोनो” 
नयो का ग्रहण भानना मिथ्या है । 

प्रइन्त १९४--प्रश्न १२३ के अनुसार श्रावकपने पर लगाकर 
समप्रराइये । 

उत्तर--( १) वीतराग देशचारित्ररूप प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन 
ही नही है। (२) वीतराग देशचारित्ररूप प्रवृत्ति आत्मा की शुद्ध 
परिणति है। (३) वीतराग देशचारित्ररूप आत्मा की शुद्ध परिणति 
को श्रावकपना निरूपित करे सो निश्चय श्रावकपना, (४) और उस” 
श्रावकपने के साथ बारह अणुन्नतादि का विकल्प निमित्त व सहचारी, 
होने से बारह अणुब्नतादि को श्रावकपना निरूपित करना सो व्यवहार 
श्रावकपना है। (५) ऐसे अभिप्राय के अनुसार प्ररूपण से उस प्रवत्तिः 
में (वीतराग देशचारित्र रूप काये मे)दोनो नय बनते हैं। (६) बीत- 
राग देशचारित्ररुप प्रवृत्ति है वह तो नय रूप है नही । (७) इसलिये” 
इस प्रकार भी (त्तेरी मान्यता के अनुसार वीतराग देशचारित्र निश्चयर 
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-आवकपना और १२ अणृत्रतादि रूप प्रवृत्ति व्यवहार श्आवकयना) 
“दोनो नयो का ग्रहण मानना मिथ्या है । 
प्रदत १२५--प्रशन १२३ के अनुसार ईर्यासमिति पर लगाकर 
समभाइये । 
उत्तर--( १) वीतराग सकलचारित्ररूप प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन 
ही नही है। (२) वीतराग सकलचारित्ररूप प्रवृत्ति आत्मा की शुद्ध 
'परिणति है। (३) वीतराग सकलचा रित्ररूप आत्मा की शुद्ध परिणति 
को ईर्यासमिति निरूपित करे सो निश्चय ईयासमिति है। (४) और 
उस ईर्यासमिति के साथ अपने गुरु के पास जाने सम्बन्धी विकल्प होने 
से चार हाथ जमीन देखकर चलने आदि का विक्रल्प निमित्त व सह- 
'चारी होने से चार हाथ जमीन देखकर चलने आदि के भाव को ईर्या- 
समिति निरूषित करे सो व्यवहार ईर्यासमिति है। (५)ऐसे अभिप्राय 
के अनुसार प्ररूपण से उच्त प्रवृत्ति मे (वीतराग सकलचारित्र कार्य मे) 
दोनो नय बनते है। (६) बीतराग सकलचारित्ररूप प्रवृत्ति है वह तो 
नय रूप है तही | (७) इसलिये इस प्रकार भी (तेरी मान्यता के अनु- 
सार वीतराग सकलचारित्ररूप निश्चय ईर्यासमिति और चार हाथ 
जमीन देखकर चलने का भाव व्यवहार ईयसिमिति) दोनो नयो का 
-गअहण मातना मिथ्या है । 
नोट--जैसे छट॒ठे गुणस्थान मे वीतराग सकलचारित्रहूप शुद्ध दशा 
तो एक ही प्रकार की है। उसके साथ जैसा-जैसा विकल्प निमित्त व 
-सहचारी होता है, वो वीतराग सकलचारित्ररूप शुद्धि को उस-उस 
नाम से निश्चय कहा जाता है और उस विकल्प को व्यवहार कहा 
"जाता है ! 
प्रश्न १२९६--चारित्रमोहनींय द्रव्यकर्म के उदय से क्रोध आया-- 
इस वाक्य पर प्रश्न १२३ के अनुसार प्रइन सामने रखकर उत्तर 


भ्मभाइये ? 
उत्तर--( १) विंकाररूप प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन ही नही है | 
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(२) विकरारहूप प्रवृत्ति आत्मा के चारित्रगुण की विकारी दशा है। 
(३) अपने दोप का ज्ञान कराने की अपेक्षा आत्मा की विकाररूप 
'प्रवत्ति को कषात्मा ने क्रोच किया ऐसा निरूपित करें-- सो निश्चयनय , 
है, (४) और उस क्रोध को ही चारित्रमोहनीय द्रव्य कर्म के उदय से 
हुआ -ऐसा निरूपित करे--सो व्यवहारतय है। (५) ऐसे अभिप्राय 
के अनुसार प्ररूपण से उस प्रवृत्ति मे (विकाररूप प्रवृत्ति मे) दोनो नय 
बनते हैं। (६) विकाररूप प्रवृत्ति है वह तो नयरूप है नहीं। (७) 
इसलिये इस प्रकार भी (नेरी मान्यता के अनुसार विकार आत्मा ने 
किया यह निश्चय और विकार कर्म ने कराया यह व्यवहार) दोनो 
नयो का ग्रहण मानना मिथ्या है । 
प्र १९७--घडा पानी का है-इंस चाय पर प्रश्न १२३ के 
अनुसार प्रइन बनाकर उत्तर दो ? 
उत्तर--( १) आहारवर्गणारूप वर्तत मे नय का प्रयोजन ही नही 
है। (२) बर्तन तो आहारवर्गणा का कार्य है। (३) आहारवर्गणारूप 
'मिट॒टी के वर्तन को घडा प्ररूपित करे सो निश्चयनय, (४) और पानी 
का सयोग होने पर उपचार से पानी का घडा प्ररूपित करे सो व्यव- 
हारनय है । (५) ऐसे अभिप्राय अनुप्तार प्ररूपण से आहारवर्गणारूप 
बेन में दोनों नय बनते हैं । (६) आहारवर्गणारूप बतंन ही तो नय 
रूप है नहीं। (७) इसलिये इस प्रकार भी (तेरी मान्यता के अनुसार 
“घडा मिट॒टी का यह निश्चय और घडा पानी का यह व्यवहार ) दोनो 
नयो का ग्रहण मानना मिथ्या है । 
प्रन्‍तत १२३८-में मनृष्प हँ-“-इल वादय पर प्रइत १२३ के अनुसार 
“प्रदन बनाकर उत्तर दो ? 
उत्तर--( १) ओऔदारिक शरीर मे तय का प्रयोजन ही नहीं है । 
(२) ओऔदारिक दरीर आहारवर्गणा का कार्य है (३) आहारवगणा के 
'कार्य रूप औदारिक शरीर को यह मनुष्य है ऐसा निरूपित करें--सो 
निदच्रयनय, (४) और मनुष्य शरीर के साथ जीव का एक क्षेत्रावगाहो 
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सम्बन्ध होने से मनुष्य जीव-ऐसा निरूपित करे मो व्यवहारनय है। 
(५) ऐसे अभिप्राय के अनुसार प्ररूपण से औदारिक शरीर रूप प्रवत्ति- 
में दोनो नय बनते हैं। (६) ओऔदारिक शरीर रूप प्रवृत्ति ही तो नय 
हर बना नहीं। (७) इसलिए इस प्रकार भी (तेरी मान्यता के अनुसार 
मनुष्य जरीर यह निश्चय और मनुष्य जीव यह व्यवहार) द'नों नयो 
का ग्रहण मानना मिथ्या है। 

प्रशत १९६--( १) में चला, (२) में सोया, (३) में बोला, (४) 
सें उठा, (५) मैंने दुकान खोली, इन पाँच वाबयो पर पृथक-पुथक्‌ रुप 
से प्रन्‍नोत्तर १२३ के अनुसार प्रइन व उत्तर दो ? हु 

भ्इन १३०--( १) सम्यग्द्शंत, (२) उत्तम क्षमा, (३) उत्तम 
ब्रह्मचयं, (४) उत्तम सादंव (५)भाषा समिति, (६) क्ष्‌ घापरिषह्जय 
(७) अनित्य भावना, इन सात वावयो पर पृथक-पृथक्‌ एप से प्रदनो- 
त्तर १२३ के अनुसार प्रइन व उत्तर दो ? 

प्रइन १३१--(१) में केलाशचन् हूं, (२) में बहु हें, (३) मे 
माता हूं, (४) में सेठ हूँ, (५) में पत्ति हैँ, इन पाँच वाक्यों पर पृथक्‌-- 
पृथक रुप से प्रइनोत्तर १२३ के अनुसार प्रश्न व उत्तर दो ? 

प्रश् १३२--आठो कमों के अभाव से घ्िद्ध दशा की प्राप्ति हुई- 
इस वावय पर प्रश्रोत्तर १२३ के अनुसार प्रइन व उत्तर दो ? 

उत्तर--( १) क्षायिक दशा प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन ही नहीं 
है। (२) क्षायिक दशा तो आत्मा के सर्व ग्रुणो की परिणति है। 
(३) आत्मा के सर्व ग्रुणो की परिपूर्ण क्षायिक दशा को सिद्ध दशा 
प्रस्पित करे सो निश्वयनय, (४) और सिद्ध दशा आठो कर्मो क 
अभाव से हुई-ऐसा प्रूपित करे--सो व्यवहारतय | (५) ऐसे 
अभिप्राय अनुसार प्ररूपण से उस पूर्ण क्षायिक रूप प्रवृत्ति मे दोनो 
नय बनते हैं। (६) पूर्ण क्षायिक रूप प्रवृत्ति ही तो नय रूप है नही । 
(७) इसलिए इस्न प्रकार भी (तेरी मान्यता के अनुसार सिद्धदद्याः 
निःचय, और आठो कर्मों के अभाव से सिद्धदशा व्यवहार) दोनो नयोः 
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'का ग्रहण मानना मिथ्या है। 

प्रइन १३३--फेवलज्ञानावरणीय के अभाव से केवलज्ञान हुआ-- 
“इस वाक्य पर प्रश्नोत्तर १२३ के अनुसार प्रश्न थे उत्तर दो ? 

प्रश्न १३४--झन्नी ने रोटी बनाई--हस वाक्य पर प्रश्नोत्तर १२३ 
के अनुसार प्रइन व उत्तर दो 

प्रश्त १३४--उत्तम मार्दव धर्म पर प्रघनोतर १२३ के अनुसार 
अइच व उत्तर दो ? 

प्रनन १३६--सम्पग्न्नान पर प्रइनोत्तर १२३ फे अनुसार प्रश्न व 
उत्तर दो ? 

प्रथन १३७--ज्ञानावरणीय के क्षयोपश्म से ज्ञान का क्षयोपशम 
हुआ-इस वाक्य पर प्रश्नोत्तर १२३ के अनुसार प्रइन व उत्तर दो ? 

(६) अवश्य याद रखने योग्य प्रदन १३८ से १६२ तक 

प्रइन १३८--उभ्वभासी के दोनो नयथो का ग्रहण भी सिशथ्या 
'बतला दिया, तो वह क्‍या करे ? 

उत्तर--निशम्चयनय से जो निरूपण किया हो उसे तो सत्यार्थ' 
मानकर उसका श्रद्धात अगीकार करना और व्यवहारनय से जो 
“निरूपण किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडना | 

प्रदत्त १३६--नि३चयनय के निरूपण को सत्यार्थ सानकर शरद्धान 
करना और व्यवहारनय के निरूपण को असत्यार्थ मानकर श्रद्धान 
छोडना ऐसा कहीं समयसार में लिखा है ? 

उत्तर--समयसार कलश १७३ मे कहा है कि “सर्व ही हिसादि 
व अहिसादि में अध्यवसाय है सो समस्त ही छोडना” ऐसा जिनदेवो 
ने कहा है । अमृतच ऋ्वाचार्य कहते हैं कि--“इसलिए मैं ऐसा मानता 
हैँ कि जो पराश्चित व्यवहार है सो सर्व हो छुडाया है तो फिर सन्त 
पुरुष एक परम त्रिकाली ज्ञायक निरचय ही को अंगरीकार करके शुद्ध 
'ज्ञानधनरूप निज महिमा में स्थिति क्यो नहीं करते ?” ऐसा कहकर 
आचारये भगवान ने खेद प्रगट किया है। 
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प्रइवत १४०--ससयसार नाटक में व्यवहार भाव को क्या कहा है ? 

उत्तर--असख्यात लोक प्रमाण जो मिथ्यात्व भाव है वह व्यवहार 
भाव है ऐसा केवली भगवान कहते है ।” ऐसा कहा है। 

प्रदत्त १४१--निशचय व्यवहार के विषय में सममसार गाया ११ 
में क्या बताया है ? 

उत्तर--व्यवहारनय अभूतार्थ है और शुद्धतय श्ृतार्थ है--ऐसा 
ऋषीश्वरो ने दर्णाया है, जो जीव भूतार्थ का आश्रय करता है वह 
जीव सम्यकदृष्टि है । 

प्रघत १४२--निशचय व्यवहार के विषय से समयसार गाया ५६ 
में क्या बताया है 

उत्तर--“यह वर्ण से लेकर गुणस्थान पर्येच्त जो २६ भाव कहे, 
गये, वे व्यवहारनय से तो जीव के है, किन्तु निरचयनय के मत मे 
२६ बोलो में से कोई भी जीव के नहीं है” ऐसा कहा है । 

प्रघन १४३-प्रवचनसार गाथा ६४ में किसको छोडने और किप्त 
का आचरण करने को बताया है ? ;$ 

उत्तर--“मनुष्य व्यवहार को छोडकर मात्र ज्ञायक अचालत 
चेतना वह ही मैं हूँ ऐसा श्रद्धात-ज्ञान-आचरण” करने को बतावा है। 

प्रेत १४४--निर३चय व्यवहार के विषय मे समयसार गाधा ६ 
ओर ७ में क्‍या बताया है ? ह 

उत्तर-चार प्रकार के अध्यात्म व्यवहार को भी छुडाया है आर 
अभेदरूप निविकल्प अनुभव करने को कहा है । 

प्रन्‍त्त १४४५--नियससार घायथा ५० में हेय-उपादेय किसे बताया 
है! सी 
उत्तर--पूर्वोक्त सर्वभाव पर स्वभाव हैं, पर द्रव्य हैं, इसाबए 
हेय हैं, अन्तः तत्त्व ऐसा स्वद्रव्य-आत्मा उपादेय है, ऐसा वताया है। 

प्रन्‍तत १४६--श्ास्त्रो में जहाँ त्रिकाली स्वभाव निश्चय और घुर्ट 
पर्याय व्यवहार कहा हो--वहाँ धया जानना चाहिए 
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उत्तर--त्रिकाली स्वभाव यथार्थ फा नाम निशचय--ऐसा निश्चय-- 
नय से निरूपण किया हो उसे आश्रय करने योग्य सत्यार्थ मानकर 
उसका श्रद्यान अगीकार करना और शुद्ध पर्याय उपचार का नामः 
व्यवहार--ऐसा व्यवहारनय से जो निरूपण किया हो वह अनादिअनन्त 
नही है और आश्रय करने योग्य नहो है इस अपेक्षा असत्यार्थ मानकर 
उसका श्रद्धान छोडना । 

प्रइदन १४७-शास्त्रो से जहाँ शुद्ध पर्याय निइ्चय और भूमिका- 
नूसार शुभभाव को व्यवहार कहा हो-वहाँ कया जानना चाहिये ? 

उत्तर--शुद्ध पर्याय यथार्थ का नाम निश्चय--ऐसा निश्चयनय 
से जो निरूपण क्रिया हो उसे प्रगट करने योग्य सत्यार्थ मानकर 
उसका श्रद्धान अगीकार करना और भूमिकानुसार शुभ भावों को 
उपचार का नाभ व्यवहार ऐसा व्यवहारतय से जो निरूपण किया 
हो--उसे बध का कारण हेय जानकर असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान 
छोडना । 

प्रइत १४ए--नि३चय और व्यचहार के विपय से मोक्षपाहुड गाथा 
३१ में कुन्द-कुन्द भगवान ने क्या कहा है ? 

उत्तर--जो व्यवहार मे सोता है अर्थात्‌ जो व्यवहार की श्रद्धा 
छोडकर निश्चय की श्रदा करता है वह योगी अपने आत्मकार्य में 
जागता है तथा जो व्यवहार मे जागता है वह अपने कार्य में सोता है 
इसलिए व्यवहारतय का श्रद्धान छोडकर निश्चयनय का श्रद्धान करना 
योग्य है। समाधघितन्त्र गाथा छ८ में भी यही बताया है । 

प्रन्‍न १४६-व्यवहार का श्रद्धान छोडकर निशचयनय का अद्धान 
क्यो करना योग्य है ? 

उत्तर--( १) व्यवहारनय >-स्वद्रव्य--परद्रव्य को किसी को किसी 
मे मिलाकर निरूपण करता है। सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व 
होता है, इसलिए उसका त्याग करना चाहिये। निशचयनय -- स्वद्रव्य-- 
परद्रव्य को किसी को किसी से मिलाकर निरूपण नही करता यथावत्‌ः 
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“निपण करता है--सो ऐसे ही श्रद्ान से सम्यक्त्व होता है, इसलिए 
उसका ग्रहण करना चाहिये । 

(२) व्यवहारनय--द्रव्य के भावो--परद्रव्य के भावों को किदी 
को किसी में मिलाकर निरूपण करता है--सो ऐसे ही श्रद्यन से 
मिथ्यात्व होता है इसलिये उसका त्याग करना चाहिये | निश्चय- 
तय "-स्वद्रव्य के भावो--परद्रव्य के भावों को किसी को किसी मे 
“मिलाकर निरूपण नही करता, यथावत्‌ निरूपण करता है-सो ऐसे 
'ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है, इसलिए उसका ग्रहण करना चाहिए । 

(३) व्यवहारनय--कारण--कार्यादक को किसी को किसी मे 
मिलाकर निरूपण करता है-सो ऐसे श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है 
इसलिए उसका त्याग करना चाहिए। निश्चयनय --कारण कार्यादिक 
को किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण नहीं करता, यथावत््‌ 
“निरूपण करता है सो ऐसे ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है, इसलिए 
उसका ग्रहण करना चाहिए | 

प्रन्‍त्त १५०--आप कहते हो कि व्यवहारतय के अरद्धान से मिथ्या- 
स्व होता है इसलिए उसका त्याग करना और निदचयनय के श्रद्ान 
से सम्पक्त्व होता है इतलिए उसका श्रद्धान करना, परन्तु जिनमार्ग में 
दोनो नयो का ग्रहण करना कहा है सो कंसे ” 

उत्तर--जिनमार्ग मे कही तो निश्चयनय की मुख्यता लिये 
व्याख्यान है, उसे तो “'सत्यार्थ ऐसे ही है/--ऐसा जानना तथा कही 
व्यवहारनय की मुख्यता लिए व्याख्यान है, उसे “ऐसे ही नहीं, 
निमित्तादि की अपेक्षा (भग-भेद-सहयोग-सहचारी की अपेक्षा) उप- 
चार किया है”--ऐसा जानना । इस प्रकार जानने का नाम ही दोनो 
स्नयो का ग्रहण है । 

प्रइनन १५१--इस प्रकार जानने का नाम ही दोनो नयो का प्रहण 


है, इसमें “इस प्रकार” द्ब्द से क्‍या तात्पयं है ? है 
उत्तर-व्यवहार कथन झूठा है निश्चय कथन सच्चा है इस 
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प्रकार जानने का नाम ही दोनो नयो का ग्रहण है अर्थात्‌ हेय-उपादेय-- 
ज्ञेय को जानने के नाम से ही दोनो नयो का ग्रहण है ! 

प्रझन १५२--कुछ मनीषी ऐसा कहते हैं “ऐसे भी है” ओर “ऐसे 
भी है” इस प्रकार दोनों नयो का ग्रहण करना चाहिए, क्या उनका 
कहना गलत है ? 

उत्तर--बिल्कुल गलत है, उन्हे जिनेन्द्र भगवान की आज्ञा का 
पता नही है। दोनो नयो के व्याख्यान को समान सत्यार्थ जानकर 
“ऐसे भी है और ऐसे भी है इस प्रकार भ्रमरूप प्रवर्तन से तो दोनो 
नयो का ग्रहण करना नही कहा है। 

प्रदत्त १५३--वहत्‌ द्रव्य सग्रह मे हेय-उपादेय के विषय से क्‍या 
बताया है ? 

उत्तर--“यद्यपि शुद्ध-बुद्ध एक स्वभाव परमात्म द्रव्य उपादेय हैं, 
(सदा आश्रय करने योग्य उपादेय है) तथापि हेयरूप अजीव द्रब्यों 
का भी कथन किया जाता है, क्योकि हेय तत्त्व का परिज्ञान हुए 
विना उसका आश्रय छोडकर उपादेय तत्त्व का आश्रय नही किया जा 
सकता है” ऐसा बताया है । 


प्रशत १५४-व्यवहारनय असत्या्थ है, तो उनका उपदेश जिन- 
सार्ग मे किसलिए दिया ”--एकसात्र निश्चए्नयय ही का निरूपण 
करना था ? 

उत्तर--ऐसा ही तर्क॑ समयसार मे किया है। वहाँ यह उत्तर 
दिया है--जिस प्रकार स्‍्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा बिना अर्थ ग्रहण 
कराने मे कोई समर्थे नही है, उसी प्रकार व्यवहार के बिना (ससार 
में ससारी भाषा के बिना) परमार्थ का उपदेश अशक्य है, इसलिए 
व्यवहार का उपदेश है। इस प्रकार निश्चय का ज्ञान कराने के लिए 
व्यवहार द्वारा उपदेश देते है। ध्यवहारनय है, उसका विषय भी।है., 
वह जानने योग्य है परन्तु अगीकार करने योग्य नही है । 
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उत्तर--“अहो ज्ञानी जनो ! वर्ण से लेकर गुणस्थान पर्यत २६ 
भाव है, उन सबको एक पुद्गल की ही रचना जानों, इसलिए यह 
भाव पुद्गल ही हो, आत्मा न हो; क्योकि आत्मा तो विज्ञानघन है, 
ज्ञान का पुज है इसलिए वह इन वर्णादिक भावों से अन्य ही है।” 

प्रइन १६२--निश्चय-व्यवहार फे विषय मे सम्यसार कलश ४० 
में क्या बताया है ? ' 

उत्तर--“धी से भरे हुए घडे को व्यवहारनय से 'घी का घडा 
कहा जाता है तथापि निरचय से घडा घी स्वरूप नही है, घी घी 
स्वरूप है, घडा मिट॒टी स्वरूप है; उसी प्रकार वर्ण, पर्याप्ति, इन्द्रियो 
इत्यादि के साथ एक क्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध वाले जीव को सूत्र मे 
व्यवहारनय से पचेन्द्रिय जीव, पर्याप्त जीव, बादर जीव, देव जीव, 
मनुष्य जीव इत्यादि कहा गया है तथापि नि*ुचय से जीव उस स्वरूप 
नही है; वर्ण-पर्याप्ति-इन्द्रियाँ आदि पुद्ूगल स्वरूप हैं, जीव ज्ञान 
स्वरूप है । 

(७) सयोगरूप निशचय-व्यवहार का नो बोलो द्वारा स्पष्टीकरण 

प्रइन १६३-- मनुष्य जीव” पर निशचचय-व्यवहार का स्पष्टीकरण 
फरो ? ' 
उत्तर- “शरीर रहित जीव है” ऐसा निश्चयनय से जो निरूपण 
किया हो उसे सत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान अगीकार करना और 
मनुष्य जीव है ऐसा व्यवहारनय से जो निरूपण किया हो उसे अस- 
त्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडना क्योकि समयसार कंलश १७३ 
मे जितना पराश्चित व्यवहार है वह सब जिनेन्द्र देवो ने छुडाया है और 
निशचयनय को अगीकार करके निज महिमा में प्रवर्तत का आदेश 
दिया है। 

प्रन्‍त्त १६४--निशचय-व्यवहार “मनुष्य जीव” के विषय में मोक्ष- 
पाहुड़ गाथा ३१ में क्या बताया है ? 
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उत्तर--मनुष्य जीव--ऐसे व्यवहार की श्रद्धा छोडकर मैं आत्मा 
हूँ, ऐसी श्रद्धा करता है वह योगी अपने कार्य मे जागता है तथा मैं 
मनुष्य हूँ, मैं मनुष्य हूँ जो ऐसे व्यवहार मे जागता है वह अपने कार्य 
में सोता है। इसलिए मैं मनुष्य ऐसे व्यवहारनय का श्रद्धान छोडकर 
मैं आत्मा हूँ ऐसे निइ्चयनय का श्रद्धान करना योग्य है । 

प्रश्न १६५--सै मनुष्य हूं ऐसे व्यवह।रनय का श्रद्धाव छोडकर 
में आत्मा हें ऐसे निश्चयनय का भ्रद्धान करना क्यो योग्य है ” 

उत्तर--व्यवहारतय स्वद्रव्य (आत्मा) पर द्रव्यो (शरीर-मन- 
वाणी) को किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण करता है। सो “मैं 
मनुष्य हूँ' ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्त्व है, इसलिए उसका त्याग 
करना । तथा निरचयनय स्वद्रव्य (आत्मा) पर द्रव्यों (शरीर-मन- 
वाणी ) को किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण नही करता, यथावत्‌ 
निरूपण करता है। 'सो मैं आत्मा हूँ, शरीर-मन-बाणी नही हूँ' ऐसे 
ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है, इसलिए उसका श्रद्धान करना । 

प्रदत्त १६६--आप फहते हो “मनुष्य जीव” ऐसे व्यवहारनय के 
अ्रद्धान से मिथ्यात्व होता है इसलिए उसका त्याग करो और में 
शरीर-मन-वाणी रहित आत्मा हूं ऐसे निश्चयनय के श्रद्धान से सम्यक्त्व 
होता है इसलिए उस्तका श्रद्धान क्रो, परन्तु जिनसार्ग में दोनो नयो 
का ग्रहण करना कहा है, सो कंसे ? 

उत्तर--जिनमार्ग मे जहाँ शरीर-मन-वाणी रहित मैं आत्मा ही 
हूँ ऐसा निश्चयनय की मुख्यता लिए व्याख्यान है उसे तो “सत्याथे 
ऐसे ही है”--ऐसा जानना। तथा “मैं मनुष्य हूँ” ऐसे व्यवहारनय 
की मुख्यता लिए व्याख्यान है, उसे “ऐसे है नहीं, निमित्तादि की 
अपेक्षा उपचार किया है/--ऐसा जानना। मैं शरीर-मत-वाणीरूप 
मनुष्य नही हूँ, आत्मा हँ--इस प्रकार जानने का नाम ही दोनो नयो 
का ग्रहण है । 


प्रदत १६७--कोई-कोई विद्वान “निरचय से में आत्मा हूँ और व्यव- 
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हारनय से में मनुष्य हू” दोनों तयों के व्याख्यान को ससान सत्यार्थ 
जानकर “ऐसे भी है, ऐसे भी है” ऐसा कहते हैं; क्‍या ऐसे मानने 
वाले भूठे हैं? ' 

उत्तर--झूठे ही हैं, क्योंकि दोनों तयो के व्याख्यान को समान 
सत्यार्थ जानकर “ऐसे भी है, ऐसे भी है, मैं आत्मा भी हूँ और मनुष्य 
भी हूँ”-.इस प्रकार भ्रमरूप प्रवर्तत से तो दोनो तयो का ग्रहण 
करना नही कहा है । 

प्रशत १६८-यहदि "में सनुष्यः ऐसा व्यवहारतय असत्यार्थ है तो 
उसका उपदेश जिनसांग सें किसलिए दिया ? एक "मै आत्मा ही हूँ 
ऐसे निरचयनय का ही निरूपण करना था । 

उत्तर--मनुष्य ऐसे व्यवहार के बिना परमा्थे आत्मा का उपदेश 
अशक्य है, इसलिए मनुष्य ऐसे व्यवहार का उपदेश है। निश्चय 
आत्मा को अगीकार कराने के लिये--मनुष्य ऐसे व्यवहार द्वारा उपदेश 
देते है परन्तु व्यवहारनय है, उसका विषय भी है, वह जानने योग्य 
है सो अगीकार करने योग्य नही है। 

प्रश्त १६९--में मनुष्य ऐसे व्यवहार के बिया निश्चय आत्मा का 
उपदेश केसे नहीं होता ” सो कहिये । 

उत्तर--निद्चयनय से तो आत्मा पर द्रव्यों से भिन्‍त स्वभावों से 
अभिन्‍न स्वयसिद्ध वस्तु है, उसे जो नही पहिचानते उनसे इसी प्रकार 
कहते रहे तब तो वे समझ नहीं पाये। इसलिए उनको व्यवहारनय 
से शरीर-मन-वाणी की सापेक्षता द्वारा मनुष्य जीव है, इत्यादि प्रकार 
सहित जीव की पहिचान कराई । इस प्रकार मनुष्य व्यवहार के बिना 
निश्चय आत्मा का उपदेश का न होता जानना | 

प्रबत १७०--मैं सनुष्य ऐसे व्यवहारनय को कैसे अंगीक्ार नहीं 
करना, सो कहिए ? 

उत्तर--यहाँ व्यवहार से शरीर-सन-वाणी पुद्गल पर्याय ही को 
जीव कहा, सो शरीर-मन-वाणी पुद्गल पर्याय ही को जीव नहीं मान 
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लेना । वर्तमान पर्याय तो जीव-पुदूगल के सयोगरूप है । वहाँ निश्चय 
से जीव द्रव्य भिन्‍न है, उसी को जीव मानना। जीव के सयोग से" 
” शरीर-मन-वाणी को भी उपचार से जीव कहा, सो कथनमात्र ही है। 
परमार्थ से शरीरादिक जीव होते नहीं--ऐसा ही श्रद्धान करना । इस 
प्रकार मनुष्य जीव है ऐसे व्यवहारतय को अगीकार नही करना--ऐसा 
जान लेना | 


प्रबल १७१-में मनुष्य हं--जो ऐसे व्यवहार को हो सच्चा मानता 
है उसे शास्त्रों मे किस-किस नास से सम्बोधित किया है ? 

त्तरर-- (१) पुरुषार्थसिद्युपाय में 'तस्य देशना नास्ति' कहा है। 
(२) नाटक समयसार में 'मूर्ख| कहा है। (३) आत्मावल।कन मे 
हुरामजादीपना' कहा है। (४) समयसार कलश ५५ मे कहा है-- 
यह उसका अज्ञान मोह अन्धकार है, उसका सुलटना दुनिवार है! । 
(५) प्रवचनसार में 'पद-पद पर धोखा खाता है! ऐसा कहा है । 
(६) समयसार और मोक्षमार्गप्रकाशक मे मिथ्यादृष्टि आदि शब्दों से" 
सम्बोधित किया है। 


(८) उभयाभासी की मान्यता अनुसार निश्चय से में परद्रव्यों से 
भिन्‍त, स्वभावों से अभिन्‍त स्वयं सिद्ध निज ज्ञायक्र भगवान 
आत्मा हु ओर व्यवहार से में प० कैलाशचन्द्र जेन हैँ इस 
वाक्य पर निशचय-व्यवहार के दत प्रश्नोत्तरो के द्वारा, 
स्पष्टीकरण । 


प्रझन १७२-पं० फेलाशचन्द्र जेन नाम उप पुद्गल द्रव्यो से सर्वया 
भिन्न, स्वभावो से अभिन्‍न स्वय सिद्ध निज ज्ञायक भगवान आत्मा हूँ-- 
ऐसे निश्चय का अद्धान रखता हूँ और में प० कैलाश चरूद्र जन हूँ -- 
ऐसे व्यवहार को प्रवृत्ति रखता हूँ प्रन्तु आपने हमारे निःचय-व्यवहार 
दोनो नयो को भठ बता दिया तो हम तिश्चय-व्यवहार दोनो नो 
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को किस प्रकार समभें तो हमारा माना हुआ निशचय-व्यवहार सत्यार्थे 
“कहलावे ? 
उत्तर--१० केलाशचन्द्र जैन नाम रूप पुदुगल द्रव्यों से सर्वेथा 
“भिन्न, स्वभावों से अभिन्‍त स्वयं सिद्ध निज ज्ञायक भगवान क्षात्मा 
हँ--ऐसा जो निशचयनय से निरूपण किया हो उसे तो सत्यार्थ मानकर 
उसका श्रद्धात अग्रीकार करना और मैं पडित केलाशचन्द्र हँ-ऐसा 
जो व्यवहारनय से निरूपण किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका 
अदान छोडना । 
प्रश्त १७३--मै पं» कंलाश चन्द्र जेन हुँ--ऐसे व्यवहारनय के 
त्याग करने का और पं० फेलाशचन्द  जेन नामरूप पुद्गल द्रव्यों से 
सर्वथा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध निज ज्ञायक भगवान 
आत्मा हुं-- ऐसे निधचयनय के अंगीकार करने का आदेश कहीं जिन- 
वाणी में भगवान अमृतचन्द्राचार्य ने दिया है ? 
उत्तर--समवसार कलश १७३ मे आदेश दिया है कि मिथ्यादृष्टि 
की ऐसी मान्यता है कि--मैं निश्चय से प० वीलाशचन्द्र जेन नाम रूप 
'पुद्गल द्वव्यो से सर्वथा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध निज 
ज्ञायक भगवान आत्मा हूँ और व्यवहार से मैं प० केलाशचनद जैन हूँ 
>-यह मिथ्या अध्यवसाय है और ऐसे ऐसे समस्त अध्यवसानों को 
-छोडना क्योकि मिथ्यादृष्टि को निश्चय व्यवहार कुछ होता ही नहीं-- 
ऐसा अनादि से जिनेन्द्र भगवान की दिव्य ध्वनि मे आया है। स्वय 
अमृतचन्द्राचार्य कहते हैं कि--मैं ऐसा मानता हूँ, ज्ञानियो को जो मैं 
प० कैलाशचन्द्र जैन हँ-- ऐसा पराश्चित व्यवहार होता है सो सवे ही 
छडाया है । तो फिर सन्तपुरुषप १० कलाशचन्द्र जेत नामरूप पुद्गल 
द्रव्यो से सर्वेथा भिन्‍त, स्वभावों से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध एक परम 
त्रिकाली निज ज्ञायक निश्चय ही को अगीकार करके शुद्ध ज्ञानहूप 
घनरूप निज महिमा में स्थिति करके क्यो केवलज्ञान प्रगट नही करते 
है- ऐसा कहकर भआाचाय॑े भगवान ने खेद प्रगट किया है । 
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प्रइन १७४--पं ० फैलाशचन्द्र जन नामरूप पुद्गल द्रव्यो से सर्वेथा 
भिन्‍त स्वभावों से अभिन्‍त स्वय सिद्ध ज्ञायक भगवान आत्मा हूं--ऐसे 
निरचयनय को अंग्रीकार करने और भें प० फंलाशच नल जेन ह- ऐसे 
स्पा के त्याग के विषय से भगवान क्ुन्दकुन्दाचार्य ने क्‍या 

उत्तर-मोक्ष प्राभृत गाथा ३१ मे कहा है कि--मैं ५० कैलाशचन्द्र 
जैन हुँ--ऐसे जो व्यवहार की श्रद्धा छोडफर, प० बौलाशचन्द्र जेन 
नामरूप पुदुगल द्वव्यो से सर्वंथा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध 
निज ज्ञायक भगवान आत्मा हूँ--जो ऐसे निश्चयनय की श्रद्धा करता 
हैं वह योगी अपने आत्मकाय मे जागता है तथा मैं १० कैलाशचन्द्र 
जैन हुँ---जो ऐसे व्यवहार मे जागता है वह अपने आत्मकाये मे सोता 
है । इसलिये मैं प० कैलाशचन्द्र जेन हँ--ऐसे व्यवहारनय का श्रद्धान 
छोडकर, कैलाशचन्द्र जैन नामरूप पुद्गल द्वव्यों से सर्वथा भिन्‍त 
स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध ज्ञायक भगवान आत्मा हूँ--ऐसे 
पनिव्चयनय का श्रद्धान करना योग्य है । 

प्रन्‍त्त १७४४--में पं० फेलाशचन्द्र जेन ह-ऐसे व्यवहारनय का 
अडान को छोडकर, पं० फकैलाशचन्द्र जेन नामरूप पुद्गलो से सर्वथा 
(भिन्न, स्वभावों से असिन्‍ल स्वयं सिद्ध ज्ञायक भगवान आत्मा हं--ऐसे 
निशचचयनय का श्रद्यन करना क्‍यों योग्य है ? 

उत्तर--( १) व्यवहारनय--प० कैलाशचन्द्र जेन नामरूप पुद्गलो 
से स्वंथा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध निज ज्ञायक भगवान 
आत्मा हूँ--यह स्वद्रव्य, ० कैलाशचन्द्र जेन नाम रूप पुदगल शरीर 
>+येह परद्रव्य, इस प्रकार व्यवहारनय स्व्रद्वव्य परद्रव्य को किसी को 
“किसी मे मिलाकर निरूपण करता है सो मैं प० कैलाशचन्द्र जैन हूँ 
ऐसे व्यवहारनय के श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है, इसीलिये उसका त्याग 
करना । (२) निश्चयनतय--प० कंलाशचन्द्र जैन नामरूप पुद्गल द्वव्यो 
से सर्वेथा भिन्‍न, स्वभावों से, अभिन्‍न स्वय सिद्ध निज ज्ञायक भगवान 
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आत्मा यह स्वद्रव्य, प० कीलाशचन्द्र जैन नाम रूप पुदूगल मरीर यह 
परद्रव्य, इस प्रकार निः्चयनय स्पद्वव्य पर द्रव्य का यथावत्‌ मिरूपण 
करता है, किसी को किसी मे नहीं मिलाता है। प० कैलाशचन्द्र जैन 
नामरूप पुद्गल द्र॒व्यों से सर्वधा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध 
ज्ञायक भगवान आत्मा हँ--सो ऐसे ही निएचयनय के श्रद्धान से सम्य- 
क्त्व होता है, इसलिये उसका श्रद्धान करना । 

प्रघन १७६--आप कहते हो कि में प॑ं० केलाशचनद जन ह--ऐसे 
व्यवह्म रनय के श्रद्धान से मिच्यात्व होता है इसलिए उत्तका त्याग 
फरना तथा प० कंलाइचन्द्र जन सामल्प पुदुगल द्रव्यों से सर्वथा 
भिन्‍न, स्वभावो से अभिन्न स्वय सिद्ध ज्ञायक भगवान आत्मा ह-ऐसे 
निरचयनय के श्रद्ान से स्म्पकत्व होता है, इसलिए उत्का श्रद्धात 
फरना । यदि ऐसा है तो जिनमार्य में दोनो नयो का ग्रहण करना कहा 
है सो कैसे है ? | 

उत्तर--जिनमार्ग मे कही तो १० कैलाशचन्द्र जैन नामरूप पुद्गल 

द्रव्यों से सर्वंधा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध ज्ञायक भगवान 
आत्मा हँ--ऐसे निइ्चयनय की मुख्यता लिए व्याख्यान है, उसे तो 
“सत्यार्थ ऐसे ही है/--ऐसा जानना। तथा कही मैं १० केलाशचन्द 
जन हुँ--ऐसे व्यवहारनय की मुख्यता लिये व्याख्यान है उसे “ऐसे हूं 

नही, निमित्तादि की अपेक्षा उपचार किया है-ऐसा जानना । में 
प० कलाशचन्द्र जैन नहीं हूँ, में तो प० कैलाशचन्द्र जन नामरझूप 
पुद्गल द्रव्यों से सवेथा भिन्‍न, रवभावों से अभिन्‍त स्वय सिद्ध ज्ञायक 
भगवान आत्मा हूँ--इस प्रकार जानने का नाम ही निः्चय-व्यवहार 
दोनो नयो का ग्रहण है । 

प्रइल १७७--कुछ मनीषी ऐसा कहते हैं कि “में पं० केलाशचल 
जैन भी हूं और पं० फैलाशचरूा जन नामझूप पुद्गल द्रव्यो से सवथा 
भिन्न, स्वभायो से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध ज्ञायक सगवान आत्मा भों हू । 
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इस प्रकार हम निशचय-व्यवहार दोनो नयों का ग्रहण करते हैं। फ्या 
उन्त महानुभावों का ऐसा कहना गलत है ” 

उत्तर-हाँ बिल्कुल ही गलत है क्योंकि ऐसे महानुभावों को 
जिलेन्द्र भगवान की आज्ञा का पता ही नहीं है। तथा उन महानुभावों 
ने निश्चय-व्यवहार दोनो नयो के व्याख्यान को 'समान सत्यार्थ जानकर 
कि व्यवहार से मैं १० कैलाशचन्द्रजेन भी हूं औौर नि०्चय से १० कंलाज 
चन्द्र जैन नामरूप पुद्गल द्वव्यो से सर्वथा भिन्‍त, स्व्रभावों से अभिन्‍न 
स्वय सिद्ध ज्ञायक भगवान आत्मा भी हुँ--इस प्रकार अ्रमरूप प्रवर्तन 
से तो निश्चय व्यवहार दोनो नयो का ग्रहण करना जिनवाणी मे नहीं 
कहा है । 

प्रइव्त १७८-मैं प० फेलाशचद्र जैन ह--यदि व्यवहार्तय 
असत्यार्थ है, तो व्यवहार क्वा उपदेश जिनवाणोी मे फिसलिये दिया ? 
पं० फैलाशचन्द्र जेन नामव्प पुद्गल द्रव्यो से सर्वथा भिन्‍न, स्वभावों 
से अभिन्‍न स्वय सिद्ध ज्ञायक भगवान आत्मा ह--एकमात्र ऐसे 
निशचयतय का ही निरूपण क्षरता था ? 

उत्तर--( १) ऐसा ही तक॑ समयसार मे किया है। वहाँ उत्तर 
दिया हैं कि जिस प्रकार म्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा बिना अर्थ ग्रहण कराने 
को कोई समर्थ नही है, उसी प्रकार'मै प० कैलागचन्द्र जैन हूँ-- ऐसा 
व्यवहार के बिना, १० कैलागचन्द्र जैत नामरूप पुदुगल द्रव्योसे 
सर्वेथा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध ज्ञायक भगवान आत्मा 
$--ऐसे परमार्थ का उपदेश अशक्य है । इसलिए मैं प० कैलाशचर्ध 
जैन हूँ--ऐसे व्यवहार का उपदेश है । (२)१० कैलाशचन्द्र जेन नामरूप 
पुद्गल द्वव्यो से सवेथा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध ज्ञायक 
भगवान आत्मा हँ--ऐसे निश्चय का ज्ञान कराने के लिए, मैं प० 
कोलाशचन्द्र जैत हूँ--ऐसे व्यवहार द्वारा उपदेक्ष देते हैं। व्यवहारनय 
है, उसका विषय भी है, जानने योग्य है, परन्तु व्यवहारनय अगीकार 
करने योग्य नही है । 
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प्रइत १७६--में पं० कंलाशचन्द्र जन हँ---ऐसे व्यवहार के बिना 
प फैलाशचद्र जैन नामहप पुद्गल द्रग्यो से सवा भिन्‍न स्वभावों 
से अभिन्न स्वयं सिद्ध ज्ञायक भगवान आत्मा हँ--ऐसे नि३चयनय 
का उपदेश कपते नहीं होता ? इसे समझाइए ? 

उत्तर--निशचयनय से आत्मा प० वीलाशचन्द्र जैन नामत्प 
पुद्गल द्व्यो से सर्वेया भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध ज्ञायक 
भगवान भात्मा है, उसे जो नही पहिचानते, उनसे इसी प्रकार कहते 
रहे तव तो वे समझ नहीं पाये। इसलिए उनको व्यवहारनय से मैं 
१० कैलाशचन्द्र जन नाम रूप-शरीर-इन्द्रिय-मन-वाणी द्रव्यकर्मादिक 
परद्रव्यो की सापेक्षता द्वारा मैं प० कैलाशचन्द्र जैन नामरूप मनुष्य- 
नारकी-देव-पृथ्वीकायादिक रूप हूँ। इस प्रकार जीव के विशेष किए 
तब प० वीलागचन््र जैन जीव है, वहु जीव है, कुत्ता जीव है, मक्खी 
जीव है, परथ्वीफाय जीव है इत्यादि चारो गतियो के शरीर सहित 
उन्हे जीव की पहिचान हुई। 

प्रन्‍त्त १८०--मैं प० कैलाशच नर जन हुं--ऐसे व्यवहारनय से जीव 
की पहिचांन कराई, तथ में प० कैलाशचन्द्र ह--ऐसे व्यवहारनय को 
फंसे अंगीकार नहीं करना चाहिए ? 

उत्तर-व्यवहारनय से प० कौलाशचन्द्र जैन नामरूप पर्याय को 
जीव कहा, सो प० वीलाशचन्द्र जैन नामरूप पर्याय को ही जीव नही 
मान लेना | प० कैलाशचन्द्र जैन नामरूप असमानजातीय वर्तमान 
पर्याय तो जीव पुदूगल के सयोग रूप है। वहाँ निरचय से जीवद्रव्य 
भिन्‍न है उस ही की जीव मानना | प० कैलागचन्द्र जैन नामहूप 
पुदगल द्रव्यों से सर्वथा भिन्‍न, स्वभावों से अभिन्‍त स्वय सिद्ध ज्ञायक 
भगवान आत्मा के सयोग से प० कैलाणचन्द्र जैन नामरूप शरीरादिक 
को भी उपचार से जीव कहा--सों कथन मात्र ही है। परमार्थ से 
“१० कैनाशचर्द्र जेन नामरूप शरोर-इन्द्रिय-मत-वाणी-द्वव्यकर्मादिक 
जीव होते ही नही--ऐसा श्रद्यान करना । 
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प्रइत्त १८१--में पं० कंलाशचन्द्र जेस हुं-- ऐसे व्यवहारनय के 
कथन को ही जो सच्चा सात लेता है--उस जीव को जिनवाणी में 
किस-किस नाम से सम्धोधित किया है ? 

उत्तर-(१) मैं १० फेलाशचन्द्र जेन हुँ--ऐसे व्यवहारतय के 
कथन को ही जो सच्चा मान लेता है उसे पुरुषार्थ सिद्धियुपाय के श्लोक 
६ मे कहा है कि 'तस्य देशना नास्ति ।' 

(२) मैं ० कैलाशचन्द्र जेन हँ--ऐसे ब्यवहारनय के कथन को 
ही जो सच्चा मान लेता है उसे समयसार कलश ५५ में कहा है कि-- 
यह उसका भअज्ञान मोह अघकार है, उसका सुलटना दुनिवार है ।' 

(३) मैं प० कैलाशचन्द्र जेत हू--ऐसे व्यवहारनतय के कथन को 
ही जो सच्चा मान लेता है उसे प्रवचनसार गाथा ५५ मे कहा है कि 
“बह पद-पद पर धोखा खाता है । 

(४) मैं १० कलाशचन्द्र जेन हुँ--ऐसे व्यवहारतय के कथन को 
ही जो सच्चा मान लेता है उसे आत्मावलोकन में कहा है कि “यह 
उसका हरामजादीपना है । 

प्रधन १८२-- नारकी जीव--इस वाक्य पर निश३चय-व्यवहार का 
स्पष्टीकरण फरो ? 


उत्तर--(प्रश्न १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो । ) 

प्रदन १८३--देव जीव--इस वाक्य पर निश्चय-व्यवहार का 
स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--( प्रघन १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 

प्रइन १८४--में सुबह उठता हूं--इस वाक्य पर निशचय-व्यवहार 
का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--( प्रबन १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो।) 

प्र १८५- मेने भगवान की पुजा कौ--इस वाक्य पर निःचय-- 
व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर- (अरत १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 
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प्रघतत १८६-मेरे बाल बच्चे हैं--इस वाक्य पर निदचय-बव्यवहा र 
का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--(प्रश्न १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 

प्रइत्त १६७-मेरी दुकाल है--इस वाक्य पर निरचय-व्यवहार 
का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--(प्रन्‍तत १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।)) 

प्रइत १८८-सानतु ग आचार्य ने भक्तासर ल्त्नोत से ताले तो डे- 
इस वाक्य पर निशच्य व्यवहार का स्पप्ठीकरण करो ? 

उत्तर--(प्रश्न १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 

प्रइण्न १८९--धर्म द्रव्य ने सुभे चलाया--इस वाक्यापर निः्चय- 
व्यवहार का स्पष्ठीकरण करो ? 

उत्तर-( प्रशत १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 

प्रन्‍्न १९०--सीता के ब्रह्मचर्य से अग्नि पानी हो गई--इस वाक्य 
पर निश्चय-व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--( प्रश्न १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 

१६१-सुभे भगवान शब्तिनाथ शान्ति देते हैं-इस वाक्य पर 
निशच्चय-व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--( प्रश्न १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 

प्रन्‍्त १६२-मुभे रोटी खाने से शान्ति मिलती है--इस वाक्य 
पर निशचय-व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ” 

उत्तर--( प्रशत १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 

प्रश्न १६३--काल द्रव्य मुझे परिणमन करता है--इस वाक्य पर 
'निरचय-व्यवहार का स्पष्टीफरण करो ? 

उत्तर--( प्रश्न १७२ से १८१ तक के अनुसार उत्तर दो ।) 


(६) कारण कार्य का सात बोलो दह्व।रा स्पष्टीकरण 
प्रह्त--१8४--गुरु कारण, ज्ञान हुआ कार्य! इस पर निश्चय- 
व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ? 
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उत्तर--गुरु कारण, ज्ञान हुआ कार्ये--ऐसा व्यवहारनय से जो 
'निरूपण किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्घान छोडना और 
ज्ञान आत्मा के ज्ञान गुण मे से उस समय पर्याय की योग्यता से हुआ 
ऐसा निश्चयनय से जो निरूपण किया हो उसे सत्यार्थ मानकर उसका 
श्रद्यान अगीकार करना, क्योकि भगवान अमृतचन्द्राचायं ने समयसार 
कलश १७३ में जितना भी पराश्चित कारण कार्य है वह सब जिनेन्द्रो 
ने छुडापा है और निश्चयनय से सच्चे कारण-कार्य को ग्रहण करके 
निज महिमा मे प्रवर्तेत का आदेश दिया है । 

प्रश्न १६५-गुरु कारण, ज्ञान हुआ कार्य--ऐसे पराश्चित कारण- 
कार्य के विदय में मोक्ष पाहुड गाथा ३१ मे क्‍या बताया है ? 

उत्तर--जो पराश्चित कारण-कार्य की श्रढ्या छोडकर' स्वाश्रित 
कारण-काये की श्रद्धा करता है, वह योगी आत्मकार्य मे जागता है 
त्तथा जो पराश्चित कारण-कार्य से (गुरू कारण, ज्ञान हुआ कार्य) लाभ 
मानता है, वह अपने आत्मकाये में सोता है। इसलिये पराश्चित कारण- 
कार्य की श्रद्धा छोडकर, स्वाश्वित कारण-कार्य की श्रद्धा करना 
योग्य है । 

प्रइ्त १६६-गुरू कारण, ज्ञान हुआ कार्य-ऐसे पराशित फारण- 
कार्य की श्रद्धा छोड़कर स्वाधशित कारण-कार्य की श्रद्ा करना क्यो 
योग्य है ? 

उत्तर--व्यवहारनय >>गुरू कारण, ज्ञान हुआ काये, ऐसे पराश्रित 
क्रारण-कार्य को किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण करता है, सो 
ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है इसलिये उसका त्याग करना, तथा 
निश्चयनय -कारण-कार्य को किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण 
नही करता है, यथावत्‌ निरूपण करता है, सो ऐसे ही श्रद्धान से 
सम्यक्त्व होता है । इसलिये उसका श्रद्धात करना । 

प्रदन १६७७--आप कहते हो पराश्चित कारण-कार्य के अश्रद्धान से. 
मिथ्यात्व होता है इसलिये उसक्षा त्याग करो ओर स्वाश्रित कारण- 
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कार्य के श्रद्मान से सम्यक्त्व होता है इसलिये उसका श्रद्धान करो 
परन्तु जिनमार्य में स्वाश्रित-पराशित कारण-कार्य का ग्रहण करना 
फहा है, सो केसे ? 

उत्तर--जिनमार्ग मे आत्मा के ज्ञान गुण मे से उस समय पर्याय 
की योग्यता से ज्ञान हुआ--ऐसा स्वाश्रित कारण-कार्य की मुख्यता 
लिये व्याख्यान हो, उसे तो सत्यार्थ, ऐसे ही है! ऐसा जानना | तथा 
गुरू कारण, ज्ञान काये ऐसा पराश्चित कारण-कार्य की मुख्यता लिये 
व्याख्यान हो उसे 'ऐसे है नही, पराश्ििल कारण-कार्य की अपेक्षा उप- 
चार से कथन किया है--ऐसा जानना । इस प्रकार (स्वाश्रित कारण- 
कार्य सच्चा है और पराश्चित कारण कार्य झूठा है) जानने का नाम 
ही स्वाश्रित-पराश्चित कारण-कार्यो का ज्ञान है । 

प्रइत १९८--फोई विद्वान स्वाश्रित क्वारण-कार्य को और परा- 
श्रित कारण-कार्य को समान सत्यार्थ जानकर 'ऐसे भो है; भर ऐसे 
भी है, ऐसा कहते हैं, क्या ऐसे कहने वाले भूठे हैं ? 

उत्तर--झूठं ही हैं, क्योंकि स्वाश्रित-पराश्चित कारण-का्य को 
समान सत्यार्थ जानकर ऐसे भी है, ऐसे भी है --इस प्रकार भ्रमत्प 
प्रवतेन से तो स्वाश्वित-पराश्चित कारण कार्यो का ग्रहण करता नहीं 
कहा है । 

प्रदन १६९--यदि गुरू कारण और ज्ञान हुआ कार्य ऐसा पराश्रित 
कारण-कार्य असत्यार्थ है तो उप्तक्ना उपदेश जिनसार्ग में किसलिये 
दिया ?--एक स्वाशित कारण-कार्य का ही निरूपण करना था ? 

उत्तर- गुरू कारण-ज्ञान हुआ कार्य-ऐसे पराश्चित कारण-कार्य 
के बिना परमार्थ स्वाश्रित कारण-काय का उपदेश अशक्य है, निरचय 
से स्वाश्रित कारण-कार्य को अगीकार कराने के लिये गुरु कारण, ज्ञान 
हुआ कार्य--ऐसे पराश्चित कारण-कार्य द्वारा उपदेश देते है, परन्तु 
पराश्रित कारण-कार्य है सो अंगीकार करने योग्य नही है । 

प्रदमन २००--जो जीव पराश्चित काश्ण-कार्य को ही अर्थात्‌ ग्रुह 
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फारण, ज्ञान हुआ कार्य को ही सच्चा मानता है उसे शास्त्रों में कित- 
क्रिस नाम से सम्बोधित किया है ? 


उत्तर- (१) पुरुषार्थ सिद्युपाय मे “तस्य देशना नाध्नि” कहा 
है, (२) ताटक समयसार से 'मूख| कहा है। (३) आत्मावलोकन मे 
“हरामजादीपना” कहा है। (४) समयसार कलश ५५ में “अन्नात 
मोह अन्धकार है, उसका सुलटना दुनिवार है” ऐसा कहा है,(५) प्रव- 
चनसार में 'पद-प्रद पर घोखा खाता है' ऐसा कहा है, (६) समयसार 
आर मोक्षमार्ग प्रकाशक मे 'मिथ्यादृष्टि' आदि शब्दों से प्म्बाधित 
किया है । 

प्रदून २०१-फेवलज्ञानावरणीय कम का अभाव क्वारण, केवल- 


ज्ञान हुआ कार्य-इस वाक्य पर दोनों कारण-कार्यों का स्पष्डोकरण 
क्रो ? 


उत्तर- प्रश्न १६९४ से २०० तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रदत्त २०२--शास्त्र कारण, ज्ञान हुआ कार्य--इस वाक्य पर 
बोनो कारण कार्यो का स्पष्टीकरण करो ” 

उत्तर-प्रश्तन १६४ से २०० तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रन्‍्त २०३-बाई कारण, रोटी कार्य--हस वाक्य पर दोनों 
कारण-कार्यो का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--प्रइन १६४ से २०० तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रइ्त २०४-दर्शनभोहनीय का उपशम कारण, ओऔपदामिकः 
सध्यकत्व कार्य --हस दाक्ष्य पर दोनो कारण कार्यों का स्पष्टीकरण 
करो ? 

उत्तर--प्रदन १९४ से २०० तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रदत २०५-बढ़ई फारण, अलमारी कार्य--इस वाक्य पर दोतों. 
कारण कार्यो का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--प्रदन १९४ से २०० के अनुसार उत्तर दो । 


( २२० / 


अश्त २०६-मानस्तस्भ कारण, गौतम को सम्यग्द्शन हुआ 
कऋार्य--इस वाक्य पर कारण कार्य का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--प्रइंन १९४ से २०० के अनुसार उत्तर दो । 

प्रश्द २०७-अनन्तानुबन्धी अप्रत्यास्यान क्रोधादि द्रव्य कर्म का 
अभाव कारण, देशचारितन्न कार्य--इस वाक्य पर कारण काय॑ का 
स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--प्रश्न १६४ से २०० तक के अनुसार उत्तर दो । 


(१०) भेद-अभेद का स्पष्टीकरण 


प्रश्न २०८--व्यवहार भेद बिना निशचय अभेद का उपदेश केसे 
नहीं होता ? इसको दूसरी तरह समभफ्राइये । 
उत्तर--निश्चय से आत्मा अभेद वस्तु है। उसे जो नही पहि- 
चानते, उनसे इसी तरह कहते रहे तब तो वे समझ नहीं पाये। तब 
उसको अभेद वस्तु मे भेद उत्पन्त करके ज्ञान-दर्शनादि ग्रुण-पर्यायरूप 
! “जीव के विशेप किये, तव जानने वाला जीव है--देखने वाला जीव 
है--इत्यादि प्रकार सहित जीव की पहिचान हुई । इस प्रकार व्यवहार 
5 भेद बिना निश्चय अभेद के उपदेश का न होना जानना । 
प्रदत २०९--व्यवहार भेद बिना निश्चय अभेद का उपदेश केसे 
/ नहीं होता--इस बात का उत्तर प्रश्त २०८ में दिया--अब इस प्रहत 
* के उत्तर को और स्पष्ठ कीजिये ? 
- उत्तर-प्रशइन २०८ के उत्तर में अभेद आत्मा की गुणभेद द्वारा 
* पहचान कराई है। समयसार गाथा सात के भावार्थ मे अभेद को मुख्य 
* करके भेद को अवस्तु कहा है, क्योंकि भेद के लक्ष्य से रागी को राग 
उत्पन्न होता है । यहाँ पर पडित जी ने भेद से अभेद को समभाया 
- है | इस प्रकार व्यवहार भेद बिना निश्चय अभेद के उपदेश का न होना 


“ज्जानना । 


( २११ ) 


प्रइ्त् २१०--ज्ञान-दर्शनादि के भेदों से जीव की पहिचान कराते 
से क्‍या लाभ रहा ? 

उत्तर--एक क्षेत्रावगाही शरीर-इन्द्रियॉ-भाषा-मन और द्रव्य कर्मो 
से भी दृष्टि हूट गई और अब ज्ञान-दर्शनादि के भेदो पर दृष्टि 
रह गई । 

प्रझन २११--भेद से जीव की पहिचान फ़राई, तब भेदरूप व्यव- 
हारनय को फंसे अगीक्वार नहीं करना चाहिए ? 

उत्तर --अभेद आत्मा मे ज्ञान-दर्शनादि भेद किये, सो उन्हे भेदरूप 
ही नही मान लेना, क्योकि भेद तो समझाने के अर्थ किये हैं, निरंचय 
से आत्मा अभेद ही है, उसी को जीव वस्तु मानना । सज्ञा-सख्या आदि 
से भेद कहे, सो कथन मात्र ही हैं। परमार्थ से द्रव्य और गुण भिन्‍न- 
भिन्न नही हैं--ऐसा ही श्रद्यान करना। इस प्रकार भेदरूप व्यवहार- 
नय का विषय है, जानने योग्य है परन्तु अगीकार करने योग्य नहो 
है--ऐसा जानना । 


प्रशन २१२--ज्ञान-दर्षंत्रादि फे भेदों से जीव को बताया तथा 
अशेद भेद से रहित है-ऐसा बताने के पीछे क्या रहस्प है ? 

उत्तर--वास्तव में भेद-अभेद बतलाकर इसमे द्रव्यानुयोग के 
शास्त्रों का अर्थ करने को बात समभ्राई है । 

प्रघव २१३--भेद-अभेद के विषय से प्रवचनसार गाथा १०६ के 
भावार्थ में कया स्पष्ट किया है ? 

उचर--“द्रव्य मे और सत्तादि गुणों मे अपृयक्त्व होने पर भी 
अन्यत्व है, क्योकि द्रव्य के और गुण के प्रदेश अभिन्‍न होने पर भी 
द्रव्य में और गुण में सज्ञा, सख्या, लक्षणादि भेद होने से (कथचित) 
अव्य गुणरूप नही है और गुण द्रव्यरूप नही है।'' 

प्रथन २१४--द्रव्य-गुण भेदरूप हैं या अभेद रूप हैं ? 

उत्तर--द्रव्य-गुण भेद-अभिद दोनो रूप हैं । 

प्रश्न २१५-्रव्य-गुण भेदरूप फंसे हैं ? 
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उत्तर--सज्ञा, सख्या, लक्षण, प्रयोजन की अपेक्षा भेदरूप हैं । 

प्रहण्न २१६--द्रच्यगुण अभेदरूप कैसे हैं ? 

उत्तर--( १) प्रदेशों की अपेक्षा द्रव्य-गुण अभेदरूप हैं। (२) क्षेत्र 
की अपेक्षा द्रव्य-गुण अभेदरूप है और (३) काल की अपेक्षा से द्रव्य- 
गुण अभेदरूप हैं । 

प्रन्‍्न २१७--द्रव्य-गुण मे संज्ञा भेद कंते हैं ? 

उत्तर--एक का नाम द्रव्य है। दूसरे का नाम गुण हैं। यह सज्ञा 
अपेक्षा भेद है । 

प्रशतत २१८--दहरव्य-गुण संख्या अपेक्षा भेद फंसे है ? 

उत्तर--द्रव्य एक है और ग्रुण अनेक है--यह सख्या अपेक्षा 
भेद है। 

प्रइन २१६--दव्य-गुण लक्षण को अपेझआा भेदरूप केसे है ? 

उत्तर--(१) द्रव्य का लक्षण--ग्रुणो का समूह है । (२) गुण का 
लक्षण--द्रग्य के सम्पूर्ण भागो में और सम्पूर्ण अवस्थाओ में रहे-- 
उसे गुण कहते है । यह लक्षण अपेक्षा भेद है । 

प्रझ्त २२०--जव्य-गुण में प्रयोजन की अपेक्षा भेद फंसे है ? 

उत्तर--द्रव्य अभेदरूप है और गुणों का प्रयोजन भिन्‍न-भिन्‍त है । 
यह प्रयोजन अपेक्षा भेद है। 

प्रइन २२१-भेद-अभेद के थिषय में सोक्षर्मार्ग प्रकाशक आठवें 
अधिकार पृष्ठ २८४ मे क्या बताया है ? 

उत्तर--“वहाँ जीवादि वस्तु अभेद है। तथापि उसमें भेद कल्पना 
द्वारा व्यवहार से द्रव्य-गुण-पर्यायादिक के भेदो का निरूपण करते हैं । 


(११) भेद-अभेद के निश्चय, व्यवहार का नौ बोलो 
द्वारा स्पष्टीकरण 


प्रदत्त २२२--ज्ञानवाला जीव है--इस वाक्य से मिशचय-व्यवहार 
के विषय से क्या जानना चाहिए ? 


( २१३ ) 


उत्तर--व्यवहारनय से ज्ञानवाला जीव है--ऐसा निरूपण किया 
हो, उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्यान छोडना और निशचयनय से 
आत्मा अभेद है--ऐसा भिरूपण किया हो उसे सत्याथे मानकर उसका 
श्रद्धान अगीकार करना । क्योकि भगवान अमृतचद्धाचारयें ने समयसार 
कलश १७३ मे कहा है कि जितना भेदरूप व्यवहार है। वह सब 
जिनेन्द्र देवो ने छुडाया है और निश्चय को अगीकार करके निज 
महिमा मे प्रवर्तंत का आदेश दिया है। 

प्रदन २२३- 'ज्ञानवाला जोंव हैं--ऐसे निशचय-व्यवहार के 
विषय मे कुन्द कुन्द भगवान ने मोक्ष पाहुड गाथा ३१ में क्या 
बताया है ? 

उत्तर--ज्ञानवाला जीव है--ऐसे भेदरूप व्यवहार की श्रद्धा 
छोडकर मैं अभेद आत्मा हँ--जो ऐसी श्रद्धा करता है वह योगी अपने 
कार्य मे जागता है तथा मैं ज्ञानवाला आत्मा हँ--ऐसे व्यवहार में 
जागता है, वह अपने कार्य मे सोता है इसलिए ज्ञानवाला जीव है 
ऐसे भेदरूप व्यवहार का श्रद्धाव छोडकर मैं अभेद आत्मा हँ--ऐसे 
निरचयनय का श्रद्ान करना योग्य है । 

प्रद २२४-- ज्ञानवाला जीव है' ऐसे भेदरूप व्यवहार का भ्रद्धान 
छोड़कर में अभेव आत्मा हँ--ऐसे नि$चयनय का अद्धान करना क्यो 
योग्य है ” 

उत्तर-( १) अभेदरूप आत्मा को 'ज्ञानवाला जीव है' ऐसा 
व्यवहारनय भेदरूप निरूपण करता है सो भेदरूप श्रद्धान से ही 
मिथ्यात्व होता है इसलिए उसका त्याग करना । (२) तथा अभेदरूप 
आत्मा को निरचयनय भेदरूप निरूपण नही करता है, यथावत्‌ निरू- 
पण करता है किसी को किसी मे नही मिलता है। सो ऐसे अभेदरूप 
अद्धान से ही सम्यक्त्व होता है इसलिए उसका श्रद्धान करना । 

प्रशत्त २२५--आप कहते हो 'ज्ञान वाला जीव है'-- ऐसे भेदरूप 
व्यवहारतय फे श्रदान से सिथ्यात्व होता है इसलिए उसका त्याग 
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फरो और आत्मा अभेवरूप है--ऐसे निशचयनय फे श्रद्धान से सम्पवत् 
होता है इसलिए उसका श्रद्याव करो। परन्तु शिनमार्ग में दोनों नयों 
फा ग्रहण करना कहा है, सो कैसे ? 

उत्तर--जिनमार्ग मे आत्मा अभेदरूप है--ऐसा निःचयनय की 
मुख्यता लिए व्यास्यान है उसे तो 'सत्यार्थ ऐसे ही है"--ऐसा जानना । 
तथा ज्ञानवाला जीव है-- ऐसा भेदरूप व्यवहारनय की मुख्यता बिय़रे 
व्यास्यान है उसे ऐसा है नहीं भेदादि की अपेक्षा कथन किया है'-- 
ऐसा जानना। इस प्रकार जानने का नाम हो दोनो नयो का ग्रहण है। 

प्रथन्न २२६--कोई-फोई विद्वान निशचयनय से आत्मा अभेद है 
और व्यवह्वारनय से आत्मा भेंदरूप है।इस प्रकार दोनों नयो के 
व्याय्यान को समान, सत्यार्थ जानफर ऐसे भी है, ऐसे भी है! ऐसा 
मानते हैं । दया ऐसा मानमे वाले भूठे हैं ? 

उत्तर--हों, झूठे ही हैं । क्योकि दोनो नयो के व्यात्यान को समान 
सत्यार्थ जानकर 'ऐसे भी है, ऐसे भी है, इस प्रशार भ्रमरूप प्रवर्तन 
से तो दोनो नयो का ग्रहण करना नही कहा है । 

प्रइन २२७--यदि ज्ञान वाला णीव है--ऐसा भेदरूप व्यवहारतय 
भरात्पार्थ है तो उप्तका उपदेश जिनमार्ग मे किसलिये दिया ? अभेद- 
रूप आत्मा है--ऐसे निग्चयनय फा ही निरुपण करना था ? 

उत्तर--ज्ञान वाला जीव है--ऐसे भेदरूप व्यवहार के बिना अभेंद 
आत्मा का उपदेश अशक्य है । इसलिए ज्ञानवाला जीव है--ऐसे भेद- 
स्प व्यवहा रनय का उपदेश है । अभेदरूप आत्मा की अग्रीकार कराने 
के लिए भेदरूप व्यवहार द्वारा उपदेश देते हैं। मेदरूप व्यवहारनय 
है, उसका विपय भी है परन्तु भेदरूप व्यवहारनय अगीकार करने 
योग्य नही है। 

प्रघनत २९८--ज्ञान वाला जीव है--ऐसे भेदरूप व्यवहार के बिना 
अभेदरूप निश्चय आत्मा का उपदेश फंसे नहीं होता ? 

उत्तर--निश्चयनय से आत्मा अभेदवस्तु है। उसे जो नहीं 
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पहिचानते उनसे इसी प्रकार कहते रहे तब वे कुछ समझ नहों पाये । | 
तब उनको अभेदरूप आत्मा मे भेद उत्सत्त करके ज्ञानगुण रूप जीव 
के विशेष किये, तब जानने वाला जीव है--इत्यादि प्रक/र सहित जीव 
की पहिचान कराई । इस प्रकार भेदरूप व्यवहार बिना अभेद निदवय 
का उपदेश न होना जानना । 

प्रइदन २९६--'ज्ञान वाला जोब'--ऐसे भेदरूप व्यवह/रनय को कैसे 
अगीकार नहीं करना चाहिए ? 

उत्तर--अभेद आत्मा मे ज्ञान आदि भेद किये सो उसे भेदरूप 
ही नहीं मान लेना चाहिए, क्योकि भेद तो समभाने के अर्थ किए है । 
निरचय से आत्मा अभेद ही है, उसी को जीव वस्तु मानना | सन्ञा- 
सख्या आदि से भेद कहे सो कथन मात्र ही है। परमार्थ से द्रव्य और 
गुण भिन्‍न-भिन्‍न तहों है ऐसा ही श्रद्यान करना । इस प्रकार भेदरूप , 
व्यवहार बिना अभेद निशुच॒य के उपदेश का न होना जानना । 

प्रइत्त २३०--जो भेदरुूप व्यवहार को ही सच्चा मानता है उसे 
जिनवाणी में किप-क्विस साम से सम्बोधित किया है ? 

उत्तर--( १) पुरुषार्थ सिद्धियुपाय गाथा ६ में कहा है कि 'तस्थ- 
देशना नास्ति'। (२) नाटक समयसार मे 'मूर्ख' कहा है ।(३)भआात्मा-- 
वलोकन मे कहा है कि “यह उनका हरामजादीपना है ।/(४)समयसार 
कलश ५५ मे कहा है कि “अज्ञान मोह अन्बकार है, उसका सुलटना 
दुनिवार है” । (५) प्रवचनसार गाथा ५५ में कहा है कि वह पद-पद 
पर घोखा खाता है' | (६) समयसार व मोक्षमार्ग-प्रकाणक भादि सब 
ग्रन्थों से मिध्यादृष्टि, अभव्य, सम्यक्त्व से रहित अनीति आदि नामों 
से सम्बोधित किया है। 


(१२) “उभ्याभासी की भान्यता अनुसार निशचय से में द्रव्यकर्स 
नोकर्स, भावकर्सरूप परद्रव्यो से भिन्‍्त, ज्ञानदर्शनादि स्वभावों 
से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध अभेद वस्तु हूं और व्यवहार से में ज्ञान- 


( २१६ ) 


वशेन वाला जीव हूं। इस वाक्य पर भेद-यन्ेद के दत्त 
प्रदनोत्तरों द्वारा स्पष्टीकरण” 


प्रदल २३१--मुझक निजात्मा द्रत्यफ मे, नोकम, भावकर्मरूप पर- 
द्रव्यों से भिन्‍न, ज्ञानदर्शतादि स्वभावों से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध अभेद 
वस्तु हे- ऐसा अभेदटप निश्रचय का श्रदान रखता हो ओर में ज्ञान- 
वन चाला जीव हू-- ऐसे भेदरुप व्यवहार पी प्रवृत्ति रखता हूँ। 
परन्तु आपने हमारे नि३च्चय-व्यधहार दोनों फो भूठा बता दिया, तो 
हम नि£चय व्यवहार फो कि प्रकार समझें जो कि हमारा मानाहुता 
निःुच य-व्यवहार सत्यार्थ कहलाये ” 

उत्तर-मुझ निज क्षात्मा दव्यकर्म, नोकमं, भावकर्मरुप परद्व्यो 
से भिन्‍न, ज्ञानदर्शनादि स्वभावों से जभिन्‍न स्वय सिद्ध अभेद वस्तु 
है-- ऐसा अभेदरुप निधचय से जो निरूपण किया हो उसे तो सत्यार्थ 
मानकर उसवा श्रद्धान अगीकार करना और म॑ं ज्ञान दर्भन वाला जीव 
हैं-- ऐसा भेदरूप व्यवह्ारनय से जो निरूपण किया हो उसे असत्यार्थ 
मानकर उसका श्रद्धांन छोडना | 

प्रन्‍्त २३२-से ज्ञान-दर्गन वाला जीव है--ऐसे भ्ेदरप व्यवहार 
का त्याग फरने का और मुझ निजात्मा दरब्यकर्म, नोकर्म, भावकरमरप 
परद्रव्यो से भिन्‍त, ज्ञान दर्शनादि स्वभावो से अभिन्‍न स्वय सिद्ध अभेद 
वस्तु है--ऐसे अभेदनप निशचयनय को अगीकार करने का आदेश क्हों 
भगवान अमृतचद्धाचार्य ने दिया है ? 

उत्तर-- समयसार कलश १७३ में आदेश दिया है कि मिथ्यादृष्टि 
की ऐसी माप्यता है कि--निइचय से मुझ आत्मा हव्यकर्म, नोकर्म, 
भावकर्म रूप परद्रव्यों से भिन्‍न, ज्ञान दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍न 
स्वय सिद्ध अभेद वस्तु है और व्यवहार भेद से मैं ज्ञान-दर्शन वाला 
जीव हँ--यह मिथ्या अध्यवसाय है और ऐसे-ऐसे समस्त अध्यवसाना 
को छोडना, क्योकि मिथ्यादृष्टि को भेद-अभेद निरचय-ब्यवहार 


( २१७ ) 


होता ही नही है--ऐसा अनादि से जिनेद्ध भगवान की दिव्यध्वनि मे 

- आया है तथा स्वय अमृतचद्धाचार्य कहते है--मैं ऐसा मानता हूँ कि 
ज्ञानियों मे--मैं ज्ञान दर्शन वाला जीव हूँ--ऐसा भेदरूप पराश्चित 
व्यवहार होता है, सो स्व ही छुडाया | तो फिर सन्तपुरुष द्रव्यक्षर्म, 
तोकमं, भावकमंरूप परद्रव्यों से भिन्‍न, ज्ञान दर्शनादि स्वभावों से 
अभिन्‍त स्वय सिद्ध अभेद वस्तु परम त्रिकाली निज ज्ञायक निशंचय 
ही को अग्रीकार करके शुद्ध ज्ञानघन रूप निज महिमा मे स्थिति करके 
क्यो केवलज्ञान प्रगट नही करते हैं--ऐसा कहकर आचारये भगवान ने 
खेद प्रगट किया है। 

प्रन्‍तत २३३-सुरू निजात्मा द्रव्यकर्म, नोकस, भावफसेरूप पर- 
द्रव्यो से भिन्‍त, ज्ञान-दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍त स्वयं सिद्ध अभेद 
वस्तु है- ऐसे अभेदरुप निश्चयनय फो अंगीकार करने और सै ज्ञान- 
दर्शन वाला जीव ह-ऐसे भेदरूप व्यवहारनय के त्याग के विषय में 
भगवान कुन्दकुन्दाचार्य ने क्या फहा है ” 

उत्तर-मोक्ष प्राभूत गाथा ३१ मे कहा है “मैं ज्ञान दर्शन वाला 
जीव हुँ--जो ऐसे भेदरूप व्यवहार की श्रद्धा छोडकर, मुझ निजात्मा 
द्रव्यकर्म, नोकमे, भावकरम्मझूप परद्वव्यों से भिन्‍त, ज्ञानदर्शेवादि 
स्वभावों से अभिन्‍त स्वय सिद्ध अभेद वस्तु है--ऐसे अभेदरूप निश्चय- 
नय की श्रद्धा करता है वह योगी अपने आत्मकाये में जागता है। 
तथा मैं ज्ञान-दर्शन वाला जीव हूँ--जो ऐसे भेदरूप व्यवहार मे 
जागता है वह अपने आत्मकाय मे सोता है। इसलिए मैं ज्ञान-दर्शन 
वाला जीव हूँ--ऐसे भेदरूप व्यवहारनय का श्रद्धान छोडकर, मुझ 
निज आत्मा द्रव्यकर्म, नोकमें, भावकर्मरूप परद्वव्यों से भिन्‍त, ज्ञान- 
दर्शनादि स्वभावों से अभिन्न स्वय सिद्ध अभेद वस्तु है--ऐसे अभेदरूप 
निएुचयनय का श्रद्ान करना योग्य है । 

प्रइ्त २३४--से ज्ञान-दर्शन वाला जीव हूं --ऐसे भेदरूप व्यवहार- 
नय का भ्रद्धान छोड़कर, मुझ निजात्मा द्रव्यकम, नोकसे, भावकसेरूप 


( शृश्८ ) 


परद्रव्यो से भिन्‍त, ज्ञान-दरश्शनादि स्वभावो से अभिन्‍न स्वय सिद्ध अभेद 
वस्तु है--ऐसे अभेदरूप निश्चयनय का श्रद्धान करना क्यो योग्य है ? 

उत्तर--( १) व्यवहारतय >> मुझ निज आत्मा द्वव्यकर्म, नोकर्म, 
भावकर्स रूप परद्वव्यों से भिन्‍न, ज्ञान-दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍्त, 
स्वय सिद्ध अभेद वस्तु है--यह स्वद्रव्य, मै ज्ञान-दर्शन वाला जीव हँ- 
यह परद्रव्य, इस प्रकार अभेदरूप स्वद्गव्य और भेदरूप परद्रव्य को 
किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण करता है। मैं ज्ञान-दर्शन वाला 
हँ--सो ऐसे भेदरूप व्यवहारनय के श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है, 
इसलिये उसका त्याग करता । (२) निरचयनय >-अभेदरूप स्वद्रच्य 
और भेदरूप परद्रव्य का यथावत्‌ निरूपण करता है, किसी को किसी 
में नही मिलाता है। मुझ मिज आत्मा द्रव्यकर्म, नोकर्म, भावकर्म रूप 
परद्वव्यों से भिन्‍न, ज्ञान-दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध अभेद 
वस्तु हँ--सो ऐसे ही अभेदरूप निश्चयनय के श्रद्यान से सम्यक्त्व होता 
है, इसलिये उसका श्रद्धान करना । 


प्रथन २३५--आप फहते हो कि भेदरूप व्यवहारतय के श्रद्धान से 
मिध्यात्य होता है इसलिए उसका त्याग करना और अभेदरूप निरचय- 
तय के श्रद्धान से सम्बक्त्व होता है इसलिए उसका श्रद्धान करता। 
'परन्तु जिनमार्ग में भेद-अभेदरूप निर्चय-व्यवहार दोनो चयों क्वा प्रहण 
करना कहा है, उसका क्‍या ध्वारण है ? 

उत्तर--जिनमार्ग मे कही तो मुझ निजात्मा द्रव्यकर्म, नोकर्म, 
भावकर्म रूप परद्रव्यो से भिन्‍त, ज्ञान दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍न, 
स्वय सिद्ध अभेद वस्तु है--ऐसे अभेदरूप निर्चयनय की मुख्यता 
लिये व्याख्यान है, उसे तो “सत्यार्थ, ऐसे ही है --ऐसा जानना । 
तथा कही मै ज्ञान दर्शन वाला जीव हँ--ऐसे भेदरूप व्यवह्ारनय की 
मुख्यता लिए व्याख्यात है उसे “ऐसे है नहीं, भेदरूप व्यवहारनय को 
अपेक्षा उपचार किया है”---ऐसा जावना । मैं ज्ञान दर्शन भेदरूप वाला 
जीव नही हँ--मुझ निज आत्मा तो द्रव्य कर्म, नोकमें, भावकर्मतफ 


( २१६ ) 


परवब्यों से भिन्‍त, ज्ञान दर्शनादि स्वभावों से अभिन्न स्वय सिद्ध अभेद 
वस्तु है--इस प्रकार जानने का नाम ही भेद-अभेदरूप निरचय-व्यवहार 
दोनो नयो का ग्रहण है । 

प्रभन्त २३६--कुछ सनीषी ऐसा कहते हैं क्रि--में ज्ञान-दर्शंन वाला 
जीव भी हूं अर्थात्‌ भेदरूप भी हूं और मुझ निजात्मा इव्यकर्म, नोकमें, 
भावकर्मरूप परद्रव्यों से भिन्‍न, ज्ञान-दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍न 
स्वयं विद्ध अभेद वस्तु रूप भी हु--इस प्रकार हम अभेद-सेद निईचय- 
व्यवहार दोनो नयो का ग्रहण करते हैं। दया उन सहानुभावों का ऐसा 
फहना गलत है ? 

उत्तर--हाँ बिल्कुल ही गलत है क्योंकि ऐसे महानुभावों को 
जिनेन्र भगवान की आज्ञा का पता नही है तथा उन महानुभावों ने 
अभेद-सेद निशचय-व्यवहार दोनो नयो के व्याख्यान को समान सत्यायथे 
जानकर के व्यवहार से मै ज्ञान-द्शन वाला जीव भी हूँ और निश्चय 
से मुझ निज आत्मा द्रव्यकमं, नोकमे, भावकर्मरूप परद्रव्यों से भिन्‍न, 
ज्ञान दर्शनादि स्वभावों से भिन्‍त स्वय सिद्ध अभेद वस्तु भी हँ--इस 
प्रकार भ्रमरूप प्रवर्तेन से तो अभेद-मेद, निशचय-व्यवहार दोनो नयो 
का ग्रहण करना जिनवाणी में नही कहा है । 

प्रइन २३७- मै ज्ञान-द्न वाला जीव हयदि ऐसा भेदरूप 
व्यवह्म रनय असत्याथे है तो भेदरूप व्यवहार का उपदेश जिनवाणी 
में किसलिए दिया ? सुर निजात्मा द्रव्मकर्म, तोकस, भावकूमंरूप 
परद्रव्यो से भिन्‍न, ज्ञान-दर्शंनादि स्वभावों से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध 
अभेद वस्तु है-ऐसे एक मात्र अभेद निशचयनय का हीं निरूपण 
करना था ? 

उत्तर--( १) ऐसा ही तके समयसार मे किया है। वहाँ उत्तर 
दिया है कि जिस प्रकार स्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा बिना अर्थ ग्रहण 
कराने को कोई समर्थ नही है, उसी प्रकार मैं ज्ञान-दर्शन वाला जीव 
हूँ-- ऐसे भेदरूप व्यवहार के बिना, मुझ निजात्मा द्रव्यकर्म, नोकम, 


( २२० ) 


भावकमंख्प परदव्यों से भिन्‍न, ज्ञान-दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍न स्वय 
सिद्ध अभेद वस्तु है--ऐसे अभेद परमार्थ का उपदेश अगक्य है। इस 
'लिए मै ज्ञान-दर्शन वाला जीव हुँ--ऐसे भेदरुप व्यवहार का उपदेश 
है । (२) मुझ निजआत्मा द्रब्यकर्म, नोकर्म, भावकर्मरूप परवरव्यो से 
भिन्‍न, जान-दर्शनादि स्वभावों से अभिन्न, स्वय सिद्ध अभेद वस्तु है-- 
ऐसे अभेदरूप निश्चय का ज्ञान कराने के लिए मैं ज्ञान-दर्शन वाला जीव 
हँ-- ऐसे भेदरूप व्यवहार का उपदेश है । भेदरूप व्यवहारनय है, उसका 
उपदेण भी है, जातने योग्य है परन्तु भेदरूप व्यवहारतय अगीकार 
बरने योग्य नही है । 

प्रदत्त २३८-मैं ज्ञान-दर्शन वाला जीव हु-ऐसे भेदरूप व्यवहार 
के बिना, मुझ लिजात्मा दृब्यदभे, सोकर्म, भावकमंरूप परद्रव्यो से 
'शिल्त, ज्ञान-दर्शनादि स्वभादो से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध अमेद वस्तु है-- 
ऐसे अभेद निश्चयनय का उपदेश फंसे नहीं होता ? 

उत्तर--नि३चयनय से मुझ निजात्मा द्ब्यकर्म, नोकर्म, भावकर्म- 
स्प परद्रब्यो से भिन्‍न, ज्ञान-दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍न स्वय सिद्ध 
अभेद वस्तु है। उसे जो नही पहिचानते उनसे इसी प्रकार कहते रहे 
तब तो वे समझ नहीं पाये। इसलिये उनको अभेद वस्तु में भेद 
उत्पन्त करके ज्ञान-दर्शनादि ग्रुण पर्याय रुप जीव के विशेष किये तब 
जानने वाला जीव है, देखने वाला जीव है--इत्यादि गुणभेद सहित 
उनका जीव की पहिचान हुई। मैं ज्ञान-दर्गन वाला जीव हुँ-- ऐसे 
भेदरूप व्यवहार के बिना अभेदरूप निश्चय का उपदेश न होना 
जानना । 

प्रइल २३६--में ज्ञान दर्शन वाला जीव ह--ऐसे मेदरूप व्यवहार- 
सय को कैसे अंगीकार नहीं करना, सो समभाइये 7 ॥॒ 

उत्तर-मुझ निज आत्मा दब्यकर्म, नोकर्म, भावकर्मरूप परवव्यो 
से भिन्‍न, ज्ञान-दर्शनादि स्वभावों से अभिन्‍न स्वयं सिद्ध अभेद आात्मा 
मे ज्ञान-दर्शवादि भेद किये सो उन्हे भेदरूप ही नहीं मान लेना, 
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क्योकि मैं ज्ञान-दर्शन वाला जीव हूँ--ऐसे भेद तो समभाने के अर्थ 
किये हैं। निश्चय से मुझ निज आत्मा अभेद ही है। उसी को जीव 
वस्तु मानना । सज्ञा, सख्या, लक्षण आदि से भेद कहे सो कथन मात्र 
ही है। परमार्थ से भिन्‍न-भिन्‍न नही है--ऐसा ही श्रद्धावन करना । इस 
प्रकार मै ज्ञान-दर्शन वाला जीव हुँ--ऐसा भेदरूप व्यवहार अग्रीकार 
करने योग्य नही है । 

प्रन्‍त्त २४०--से ज्ञान-दर्शन वाला जीव ह--ऐसे सेदूप व्यवहार- 
नय के कथन को ही जो सच्चा मान लेता है उस जीव को जिनवाणी 
में किस-किस नाम से सम्बोधित किया है ? 

उत्तर-- (१) मैं ज्ञान-दर्शन वाला जीव हँ--ऐसे भेदरूप व्यवहार- 
नय के कथन को ही जो सच्चा मान लेता है उसे पुरुपार्थ सिद्धियुधाय 
ब्लोक ६ मे कहा है “तस्य देशना नास्ति | (२) मै ज्ञान-दर्शन वाला 
जीव हँ--ऐसे भेदरूप व्यवहारसय के कथन को ही जो सच्चा मान 
लेता हैं उसे समयसार कलश ५५ मे कहा है कि “यह उसका अज्ञान 
मोह अधकार है, उसका सुलटना दुनिवार है।” (३) मैं ज्ञान-दर्शन 
वाला जीव हुँ--ऐसे भेदरूप व्यवहारतय को ही जो सच्चा मान लेता 
है उसे प्रवचनसार गाथा ५५ मे कहा है कि “वह पद-पद पर धोखा 
खाता है ।” (४) मैं ज्ञान-दर्शन वाला जीव हँ--ऐसे भेदरूप व्यवहार 
नय के कथन को ही जी सच्चा मानता है उसे आत्मावलोकन में कहा 
है कि “यह उसका हरामजादीपना है ।” 

प्रन्‍त्त २४१--चारित्र वाला जीव है--इस वावय पर अभेद-भेद 
निःचय-व्यवहार का स्पणष्टोकरण करो ? 


उत्तर--प्रश्त २३१ से २४० तक के अनुसार उत्तर दो । 


प्रन्‍्त २४२--सुख वाला जीव है--इस वाक्य पर अमेद-भेद, 
निशचय-व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ? 


उत्तर--प्रइन २३१ से २४० तक के अनुसार उत्तर दो । 
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प्रदत्त २४३--श्रद्धा वाला जीव है--हस वाक्ष्य पर अभेद-भेद 
'निशचय-व्यवहार क्षा स्पष्टीकरण करो ? 
उत्तर--प्रशन २३१ से २४० तक के अनुसार उत्तर दो । 


(१३) निदच्षय-व्यवहार मोक्षमार्ग का स्पष्टीकरण 


प्रघन २४४--व्यवहार बिना निशचय का उपदेश कंसे नहीं होता ? 
इसको तीसरी तरह से समझाइये ? 

उत्तर--निशु्चय से वीतराग भाव मोक्षमार्ग है, उसे जो नही 
पहिचानते उनको ऐसे ही कहते रहे तब तो वे समभ नही पाये, तब 
उनको तत्त्व श्रद्मान-ज्ञान पूर्वक परद्रव्य के निमित्त मिटने की सापेक्षता 
द्वारा व्यवहा रनय से ब्रत-शील-सयमादि को वीतराग भाव के विशेष 
बतलाये, तब उन्हे वीतराग भाव की पहिचान हुई--इस भ्रकार व्यव- 
हार बिना निश्चय के उपदेश का न होना जानना । 

प्रश्त २४४५--व्यवहार के बिना नि३चय का उपदेश फंसे नहीं होता 
--इस बात का उत्तर प्रश्न २४४ के उत्तर में विया--अब इस प्रहइत 
के उत्तर को स्पष्ट कीजिए ? 

उत्तर--वीतराग भाव मोक्षमार्ग को ब्रत-शील-सयमादि रूप शुभ- 
भावों के द्वारा समझाया है, क्योकि अज्ञानी “मात्र वीतराग भाव 
मोक्षमार्ग ” कहने से समभता नहीं है, जिसको अपने ज्ञायक स्वभाव 
के आश्रय से वीतराग भाव मोक्षमार्ग प्रगटा है उसके ब्रतादि को उप- 
चार से मोक्षमार्ग कहा है । अज्ञानी के ब्रतादि की बात यहाँ पर नहीं 
है । जितना भी व्यवहार है वह सब धमंद्रव्य के समान है। 

प्रदव २४६--ज्ञानी के अस्थिरता सम्बन्धी ब्नरत-शीलादि को उप- 
चार से मोक्षमार्य कहने से कया लाभ रहा ? 

उत्तर--ज्ञानी को भूमिकानुसार इसी प्रकार का शुभभाव होगा, 
अन्य प्रकार का नही; ऐसा पता चल जाता है । 

प्रन्‍्त २४७-- (१) तत्त्व श्रद्धान-ज्ञान पूर्वक (२) परद्रव्य के 
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पनिमिस सिने की सापेक्षता द्वारा (३) व्यवहारनय से ब्रत-शीलादि 
को सोक्षसार्ग कहा” इस वाक्य को चौथे गुणस्थान मे लगाकर 
बताओ ? 

उत्तर-(१) चौथे गुणस्थात मे निरचय सम्यर्दर्शन--ज्ञान 
स्वरूपाचरण-चा रित्र की प्राप्ति हुई है उसके लिये “तत्त्व-श्रद्धान- 
ज्ञान पूर्वक” कहा है। (२) कुदेव-कुग्ुरु और कुशास्त्र को न मानने 
तथा मद्य-मास-मधु न खाते हुए की अपेक्षा “परद्रव्य के निमित्त 
पमिटने की सापेक्षता द्वारा कहा है। (३) व्यवहारतय से सच्चे देवादि 
तथा सात तत्त्वो की भेदरूप श्रद्धा को सम्यग्दर्शन कहा--इस प्रकार 
जानना । 

प्रन्‍त्त ८८५-- ( १) तत्त्व भ्रद्धान-ज्ञान पूर्वक (२) परद्वव्य के 
नमिमित्त मिटाने की सापेक्षता द्वारा (३) व्यवहारनय से ब्रत-शीलादि 
को मोक्षमार्ग कहा/--इस वाक्य को छठे गुणस्थान मे लगाक्षर 
बताओ ? 

उत्तर--( १) पाँचवे गुणस्थान मे देशचारित्र शुद्धि प्रगटी है-- 
उसके लिए 'तत्त्व श्रद्यान-ज्ञान पूर्वक' कहा है । (२) बारह अणुन्नतादि 
की विरुद्धता ना होने की अपेक्षा--“परद्रव्य के निमित्त मिटने की 
सपेक्षता द्वारा” कहा है। (३) व्यवहारनय से बारह अणुक्नतादि को 
श्रावकपता कहा--इस प्रकार जानना । 

प्रदन २४६--(१) “तत्व श्रद्यन-ज्ञान पूर्वक (२) परद्रव्य के 
'विभित्त सिठने की सापेक्षता द्वारा (३) व्यवहारनय से महात्नतादि 
को मोक्षमार्ग फहा--इस वावय को छुठे गुण स्थान मे लगाकर 
बताओ ? 

उच्तर-(१) छठे गुणस्थाव मे सकल्नचारित्र शुद्धि प्रगटी है-- 
उसके लिए “तत्त्व श्रद्धान-ज्ञान पूर्वक” कहा है । (२) पीछी-कमडल 
के अलावा कुछ ना होने की, घरो मे ना रहने की, किया कराया अनु- 
मोदित भोजन ना लेने की अपेक्षा--“बरद्वव्य के निमित मिटने की 
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सापेक्षता द्वारा” कहा है । (३) व्यवहारनय से २८ महाव्रतादि रूप 
शुभभावों को मुनिपना कहा--इस प्रकार जानना । 

प्रद्त २५०-- तत्त्व श्रद्धान-ज्ञान पुवेक” किसको लागु पड़ता है 
ओर किसको नहीं ? ह॒ 

उत्तर-चौथे गुणस्थान से ज्ञानियों को ही लागू पडता है। द्रव्य- 
लिंगी मुनि-श्रावकों को लागू नही पडता है। 

प्रश्न २५१--परद्रव्य के निरमित्त मिटने की सापेक्षता द्वारा” 
से धया तात्पय है ” 

उत्तर--भूमिकानुसार अस्थिरता सम्बन्धी शुभभावों के विरुद्ध 
धर्म विरोधी कार्यो का अभाव होने की अपेक्षा ज्ञानियों को लागू पडता 
है, यह तात्पये है । 

प्रश्त २५२९- किस जीव के कब्नत-शीलादि को व्यवहारनय से 
सोक्षमार्ग कहा ? 

उत्तर--जिसको अनुपचार हुआ है ऐसे ज्ञानियो के ब्रत-शीलादि 
को मोक्षमार्ग कहा है। द्रव्यलिगी आदि के ब्रत-शीलादि को नही 
कहा है । 

प्रह्त २५३--व्यवहारनय से श्वत-शीलादि को मोक्षमार्ग कहा, 
तब व्यवहारतय को फेसे अंगीकार नहीं करना चाहिए ? सो कहिये । 

उत्तर--(१) परद्रव्य का निमित्त मिटने की अपेक्षा से ब्रत-शील- 
सयमादिक को मोक्षमार्ग कहा सो इन्ही को मोक्षमार्ग नही मान लेना । 
(२) क्योकि परद्रव्य का ग्रहण-त्याग आत्मा के हो तो आत्मा परद्रव्य 
का कर्त्ता-हर्ता हो जाये; परन्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्य के आधीन है 
नही । (३) इसलिए आत्मा अपने भाव रागादिक हैं, उन्हे छोडकर 
वीतरागी होता है, इसलिए निश्चय से वीतराग भाव ही मोक्षमाग है । 
(४) वीतराग भावो के और ब्रतादिक के कदाचित्‌ कार्य-कारणपता 
है ।(५) इसलिए ब्रतादि को मोक्षमार्ग कहे सो कथन मात्र ही है। 
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(६)परमार्थ से बाह्म क्रिया मोक्षमार्ग नही है-ऐसा ही श्रद्धात करना। 
इस प्रकार व्यवहारनय अगीकार करने योग्य नही है, ऐसा जानना । 

प्रदव २५४-व्यवहा रनय से ज्ञानीं के न्रत-शीलादि को सोक्षमार्गे 
कहा, तथा निइच्यनय से शुद्धि प्रगटी उसे ही सोक्षमार्ग कहा-ऐसा 
बताने के पीछे क्या रहस्य है ? 

उत्तर-वास्तव मे वीतरागता ही मोक्षमार्ग है अस्थिरता सम्बन्धी 
राग मोक्षमार्ग नही है, बन्ध मार्ग है। इसमे चरणानुयोग के शास्त्रों 
का अर्थ करने की बात समभाई है । 

प्रइत २५५- चौथे गुणस्थान फी सिश्वदशा से निर्मित्त-नैसित्तिक 
क्‍या हे? 

उत्तर-श्रद्धा गुण की शुद्ध पर्याय सम्यग्दर्शन तथा स्वरूपाचरण- 
चारित्र नेमित्तिक है, सच्चे देव-गुछ-शास्त्र के प्रति राग व सात तत्त्वो 
की भेदरुप श्रद्धा निमित्त है। 

प्रथत्त २५६--(१) चौथे गृणस्थान सें अशुद्धि अंश का किसके 
साथ तथा (२) शरीर की क्रिया का किसका किसके साथ निम्ित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध है ? 

उउर--( १) सच्चे देव-गुरू-शास्त्र के प्रति राग व सात तत्त्वो की 
भेदरूप श्रद्य नेमित्तिक है; चारित्र मोहनीय द्रव्यकर्म का उदय निमित्त 
है तथा (२) हाथ जोडना भादि--शब्दरूप वचन नैमित्तिक है, सच्चे 
देवगुरु-शास्त्र के प्रति शुभराग विमित्त है। 

प्रइनन २५७--पौचवें गृणस्थान की मिश्रदशा से निमित्त-नेसित्तिक 
क्या है ? 

उत्तर-देशचा रित्ररूप वीतरागता नेमित्तिक है; बारह अणृन्नतादि 
का राग निमित्त है। 

प्रबल २५८--( १) पांचवें गुणस्थान में अशुद्धि अंश का किसके 
साथ (२) तथा अणत्तादि शरीर की क्रिया का फिसके साथ निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध है ? 


( २२६ ) 


उत्तर----( १) बारह अणुत्रतादि का राग नैमित्तिक है; चारित्र 
मोहनीय द्वव्यकर्म का उदय निमित्त है तथा (२) बारह अणृत्रतादि 
रूप शरीर की क्रिया नेमित्तिक है, तो बारह अषुव्नतादि का भाव 


निमित्त है। 
प्रझत २५६--छठ गृणस्थान की मिश्रदशा में मिमित्त नैमित्तिक 
क्या है ? 


उत्तर--सकलचा रित्रर्प शुद्धि नैमित्तिक है; २८ मूलगुणादि का 
विकल्प निमित्त है। 

प्रदत्त २६०-- (१) छठे गुणस्थान में अशुद्धि अंश क्षा किसके साथ 
तथ्य (२) २८ मूलगुणादिरू्प शरीर फी क्रिया का किसका किसके 
साथ निमित्त-नेसित्तिक सम्वन्ध है ? 

उत्तर--( १) घमृूलगुणादि का विकल्प नेमित्तिक है, चारित्र-मोह- 
नीय द्रव्यकर्म का उदय निमित्त है तथा (२) २८ सलगुणादि रूप 
शरीर की क्रिया नैमित्तिक है, तो भावलिंगी मुनि का २८ मूलग्रुणादि 
भाव तिमित्त है। 

प्रइत्त २६१--शश्त २५५ से २६० तक निम्तित्त-मेमित्तिक बनाने 
के पीछे दया रहस्य है ? 

उत्तर--( १) शरीर-मन-वाणी द्रव्यकर्म की क्रिया का कर्ता सर्वथा 
पुद्गल द्रव्य ही है । आत्मा का पुदूगल की क्रिया से सर्वथा सम्बन्ध 
नही है। (२) अपने ज्ञायक स्वभाव का आश्रय लेकर जो शुद्धि प्रगटी 
वह ही मोक्षमार्ग है। (३) ज्ञानियो को जो भूमिकानुसार अस्थिरता 
का राग होता है, उसे बध का कारण दु खरूप जानते है। (४) अस्थि- 
रता का भावज""भाव्य और द्रव्यकर्म का उदय भावक है। ज्ञानी 
उसका तिरस्कार करके अपने मे एकाग्र होकर परिपूर्ण दशा की 
प्राप्ति--यह निमित्त-न भित्तिक सम्बन्ध जानने का फल है । 

प्रश्न २९२--“वीतराग भावों के और द्रतादिक के कदाचित्‌ 
कार्य-कारणपना है, इसलिए ब्रतादिक को सोक्षमार्ग कहा सो कथव- 


( २२७ ) 


मात्र ही है; परमार्थ से बाह्य क्रिया सोक्षमार्ग नहीं है-ऐस। ही 
श्रद्धाव करना । इस वाक्य को सुनिदक्षा में लगाकर बताओो ? 

उत्तर--सकलचा रित्र रूप मुनिदशा नैमित्तिक तथा २८ मूलग्रुणादि 
का विकल्प निमित्त है। २८ मूलगुणादि को मुनिपना कहा सो कथन 
मात्र ही है; परमार्थ से २८ मूलगुणादिपना मुनिपना नही है-ऐसा ही 
अद्धान करता । 

प्रइण २६३--वीतराग भावों के और ब्नतादिक के कदाचित्‌ 
कार्य-कारणपना है, इसलिए न्रतादिक को मोक्षमार्ग कहा सो कथन 
भान्न ही है; परमार्थ से बाह्य क्रिया मोक्षमार्ग नहीं है”--ऐसा ही 
श्रद्धान करता--इस वाक्य को श्रावकपना और सम्यक्दुष्टिपने पर 
लगाकर बताओ ? 

उत्तर-- (इन दोनो प्रश्तो का उत्तर प्रशत न० २६२ के अनुसार 
दो।) 


प्रदत्त २६४--वीतराग भावों के और व्रतादिक के कदाचित्‌ फार्ये- 
कारणपना है, इसमें 'कदाचित्‌' शब्द क्या सुचित करता है ” 

उत्तर--४-५-६ वे गुणस्थान में 'कदाचित्‌' शब्द सविकल्प दशा 
में लागू पडता है। केवलज्ञानी को, अज्ञानी को तथा निरविकल्प दशा 
में साधक को 'कदाचित्‌' शब्द लागू नही पडता है । 

प्रन्‍्त २६५--नग्नपने आदि शरीर की क्रियाओ से घुनिपने को 
पहचान क्यो कराई है, जबकि बाहरी क्रिया मुनिपना नहीं है ? 

उत्तर--आत्मा अरूपी, आत्मा के गुण अरूपि और आत्मा की 
सकलचारित्ररूप मुनिपना शुद्ध पर्याय अरूपी और २८ मूलग्रुणरूप 
व्यवहार मुनिपना अशुद्ध पर्याय भी अरूपी है। अब उसका ज्ञान कैसे 
कराया जावे--( १) तब वहाँ निश्चय की मुख्यता रखकर धर्म विरोधी 
कार्यो का अभाव होने से जो नग्न हो, पीछी-कमण्डल के अलावा कुछ 
न रखता हो, जगल मे रहता हो, उद्दिष्ट गाहार ना लेता हो--वह 
मुनि है। (२) यहाँ पर ऐसा सम ना कि वीतरागरूप सकलचा रित्र- 


( रर८ ) 


रूप निश्चय मुनिपने का २८ इलगुण रूप व्यवहार मुनिपने मे उपचार 
किया है; २८ मूलगुणरूप व्यवहार मुनिपने का बाहरी शरीरादि की 
किया भे उपचार का उपचार किया तो उसे भुनि कहा। (३) यहाँ 
ऐसा जानना--बाहरी क्रिया तो सर्वथा पुद्गल की ही है उससे मुनि- 
पने का सम्बन्ध ही नही है। (४) परन्तु भूमिकानुसार २८ मूलगुणादि 
व्यवहार मुनिपना कहा- वह भी कहने मात्र का मुनिपना है वास्तव 
में मुनिपना नही है। मुनिपना तो सकलचारित्र शुद्गोपयोगरूप ही है। 
[मोक्षमायंप्रकाशक प्रष्ठ २७३ | 

भरत २६६-वारह अणुन्नरतादिकरूप शरीर को क्रियाओं से श्रावक- 
पने की पहिचान क्यो कराई ? 

उत्तर--( प्रश्न २६५ के अनुसार उत्तर दो ।) 

भेटन २६७-सच्चे देव-गुरू-शास्त्र की बाहरी भक्ति देखकर 
सम्यक्दृष्टि की पहिचान क्यो कराई ? 

उत्तर--( प्रश्न २६५ के अनुसार उत्तर दो । ) 

भरत २६८--निशचय-व्यवहार सोक्षमार्ग के सम्बन्ध मे जिनवाणी 
ने बया-क्या बताया है? 

उत्तर--( १) महात्रदादि होने पर वीतराग चारित्र होता है-- 
ऐसा सम्बन्ध जानकर महान्रतादि मे चारित्र का उपचार किया है, 
निश्चय से नि कपषाय भाव है वही सच्चा चारित्र है। 

(मोक्षमार्गश्रकाशक पृष्ठ २३०] 

(२) मोक्षमार्ग दो नही है, मोक्षमार्ग का निरूपण दो प्रकार है । 
जहाँ सच्चे मोक्षमार्ग को मोक्षमार्ग का निरूपित किया जाये सो निरचय 
मोक्षमार्ग है और जो मोक्षमार्ग तो है नही परत्तु मोक्षमार्ग का निमित्त 
है वह सहचारी है--उसे उपचार से मोक्षमार्ग कहा जावे सो व्यवहार 
मोक्षमार्ग है। है [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २४८] 

(३) ब्रत-तप आदि मोक्षमार्ग है नही, निमित्त की अपेक्षा उपचार 
से बतादि को मोक्षमार्गं कहते हैं। [मोक्षमार्गंप्रकाशक पृष्ठ २५०॥] 


( २२६ ) 


(४) निचली दशा में कितने ही जीवों के शुभोपयोग और शुद्धो- 
पयोग का युक्तपना पाया जाता है, इसलिए उपचार से ब्रतादिक 
शुभोपषयोग को मोक्षमार्ग कहा है, वस्तु का विचार करने पर शुभोपयोग' 
मोक्ष का घातक ही है; क्योकि बध का कारण वह ही मोक्ष का घातक 
है--ऐसा श्रद्धान करना । [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २५५] 

(५) एकदेश व स्वदेश वीतरागता होने पर ऐसी श्रावकदशा- 
मुनिदशा होती है क्योकि इनके निमित्त-नेमित्तिकपना पाया जाता 
है। ऐसा जानकर श्रावक मुनिधर्म के विशेष पहचानकर जैसा अपना 
वीतरागभाव हुआ हो वैसा अपने योग्य धर्म को साधते है । वहाँ जितने' 
अश में वीतरागता होती है उसे कार्यकारी जानते है। जितने अश में 
राग रहता है उसे हेय॒ जानते है। सम्पूर्ण वीतरागता को परम धम्में 
भानते हैं--ऐसा चरणानुयोग का प्रयोजन है । 

[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २७१ ] 

(६) धर्म तो निश्चयरूप मोक्षमार्ग है, वही है, उसके साधनादिक' 


. उपचार से धर्म है । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २७७] 
(७) निश्चयस्वरूप सो भूताथे है, व्यवहारस्वरूप है सो उपचाय 
है । [मोक्षमार्गप्रकाशक पष्ठ २७६ | 


(८) चारित्र दो प्रकार का है--एक सराग है, एक वीतराग है। 
वहाँ ऐसा जानना कि जो राग है वह चारित्र का स्वरूप नही है, 
चारित्र मे दोष है। [मोक्षमार्गंप्रकाशक पृष्ठ २५४ | 

(६) कोई वीतराग भाव तप को न जाने और अनशनादि शुभ 
भावों को तप जानकर सग्रह करे तो ससार में ही भ्रमण करेगा। 
बहुत क्या इतता समझ लेना कि निश्चय घर्मं तो वीतराग भाव है, 
अन्य नाना विशेष बाह्य साधन की अपेक्षा उपचार से किए हैं, उनको 
व्यवहार मात्र धर्म सज्ञा जानना। [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २३३] 

इसलिए निर्णय करना चाहिये कि निरचय सम्यर्दक्षत-ज्ञान-चारित्र 
से व्यवहार सम्यग्दर्श न-शान-चारित्र का स्वरूप तथा फल विरूद्ध ही है । 


( २३० ) 


(१४) निदचय-व्यवहार सोक्षमार्ग का नो बोलो 
द्वारा स्पष्टीकरण 


प्रन्‍्त २६६-- बारह अणुत्रतादि शआ्रावकपना है--इस वाक्य में 
निःचय-व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर-बारह अणन्नतादि श्रावकपना है--ऐसा व्यवहारनय से 
जो निरुपण किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडना 
और जहाँ देशचारित्रर्प श्रावकपना है--ऐसा निश्चयनय से जो 
निरूपण किया हो उसे सत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान अगीकार 
करना, क्योकि भगवान अमृतचन्द्राचायं ने समयसार कलश १७३ में 
कहा है कि जितना भी पराश्चित व्यवहार है वह सर्व जिनेन्द्र देवो ने 
छुडाया है और निश्चय को प्रगट करके निज महिमा मे प्रवतंन का 
आदेश दिया है । 

प्रद्न २७०--निश्चय-व्यवहार भावकपने के विषय मे मोक्षपाहुड़ 
गाथा ३१ में दया बताया है ? 

उत्तर--जो बारह अणुन्नतादि श्रावकपने की श्रद्धा छोडकर देश- 
चारित्र शुद्धिरूप श्रावकपनेरूप अपने स्वभाव में रमता है वह योगी 
अपने कार्य मे जागता है तथा जो बारह अगुन्नतादि श्रावकपने से लाभ 
मानता है वह अपने कार्य मे सोता है। इसलिये बारह अपृन्नतादिरूप 
श्रावकपने का श्रद्धान छोडकर निःचयनयरूप श्रावकपने का श्रद्धान 
फारना योग्य है । 

प्रश्त २७०१--बारह अणुत्नतादि व्यवहारखूप श्रावकपने की श्रद्धा 
छोड़कर मिशचयनय देशचारित्र रूप आवकपने का श्रदयान करना क्यों 
योग्य है ? 

उत्तर--व्यवहा रनय स्वद्रव्य के भावों को (वीतराग देशचारित्र 
शआवकपने को) परद्रव्य के भावो को (१२ अणुन्नतादि विकल्परूँप 
श्रावकपने को) किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण करता है सो 

ऐसे ही श्रद्यान से मिध्यात्व होता है, इसलिए उसका त्याग करना 


( २३१ ) 


तथा निरचयनय स्वद्वव्य के भावों को (वीतरागरूप देशचारित्ररूप 
श्रावकपने को) परद्रृव्य के भावों को (१२ अपषुत्रतादि विकल्परूप 
श्रावकपने को किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण नही करता है, 
यथावत्‌ निूपण करता है, सो ऐसे ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है 
इसलिए उसका श्रढद्मान करता । 

प्रघनन २७२--आप कहते हो क्षि १२ अणुत्रतादिरूप व्यवहार भावक 
पने के भद्धान से मिय्यात्व होता है इसलिए उसका त्याग करो और 
वीतराग देशचारित्ररूप निवचय आावकपने के भद्धान से सम्पस्त्व होता 
है इसलिये उसका भ्द्धान करो। परन्तु जिनमार्ग मे दोनो प्रकार के 
शआ्रवकपने का प्रहण करना कहा है, सो फंसे 

उत्तर--वीतराग देशचारित्रहूप श्रावकपना--जिनमार्ग में ऐसा 
निरचयनय की मुख्यता लिए व्याख्यान है उसे तो 'सत्यार्थ ऐसे ही है'- 
ऐसा जानना । तथा १२ अणुत्रतादि विकल्प रूप श्रावकपना है--ऐसा 
व्यवहारनय की मुख्यता लिए व्याख्यान है उसे 'ऐसे है नही, निभित्तादि 
की अपेक्षा उपचार किया है' ऐसा जानना । (वीतराग देशचारित्ररूप 
श्रावकपना है और १२ अणन्नतादि श्रावकपता नहीं है) इस प्रकार 
जानने का नाम ही निश्चय श्रावकपने और व्यवहार श्रावकपने का 
ग्रहण है । 

प्रदन २७३-कोई-कोई विद्वान वीतराग देशचारित्ररूप श्रावकपना 
भी है भर बारह अणुब्रतादि विक्वल्परूप श्रावकपना भी है ऐसा कहते 
हैं-“-बया ऐसा मानने वाले झूठे हैं ” 

उत्तर--झूठे ही है, क्योकि दोनो श्रावकपने के व्याख्यान को समान 
सत्यार्थ जानकर ऐसे भी है, ऐसे भी है--इस प्रकार भ्रमरुप प्रवर्तत 
से तो निश्चय-व्यवहार श्रावकपने का ग्रहण करना नही कहा है । 

प्रदत्त २७४-यदि व्यवहार श्रावक्षपत्रा असत्यार्थ है, तो व्यवहार 
आवकपने का उपदेश जिनसार्ग में किसलिये दिया ? एफ वीतरागरूप 
निशचय आवकपने का ही निरूपण फरना था ? 
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उत्तर-व्यवहार श्रावकपने फे बिना परमार्थ श्रावकपने का 
उपदेश अशक्य है, इसलिये व्यवहार श्रावकपने का उपदेश है। निरचय 
'अआवकपने को अगीकार कराने के लिए व्यवहार श्रावकपने द्वारा 
उपदेश देते हैं, परन्तु व्यवहार श्रावकपना है, उसका विषय भी है, 
जानने योग्य है सो अगीकार करने योग्य नही हैँ । 
प्ररण् २७५-व्यवहार आवकपने बिता निश्चय धावकपने का 
उपदेश केसे नहीं होता ? 
उत्तर-निश्वय से वीतराग देशचारित्र श्रावकपना हैं, उच्ते जो 
नही पहचानते उनको ऐसे ही कहते रहे तो वे समझ नही पाये। तब 
उनको तत्त्व श्रद्धान-ज्ञान पूर्वक, पर-द्रव्य के निमित्त भिटाने की 
सापेक्षता द्वारा, व्यवहारतय से १२ अपृत्नतादि श्रावकपने को निश्चय 
श्रावकपने का विशेष बताया तब उन्हे निश्चय श्रावकपने की पहचान' 
हुई। इस प्रकार व्यवहार श्रावक्पने के बिना निरचय श्रावकपने के 
उपदेश का न होना जानना । 
प्रघन्त २७६--बारह अणुत्रतादि विकल्परूप व्यवहार आावकपते 
को फंसे बंधीकार नहीं करना चाहिए 
उत्तर--( १) परद्रव्य का निमित्त मिटने की अपेक्षा से बारह 
अणुव्रतादि को श्रावकपना कहा, सो इन्हीं को श्रावकपना नहीं मान 
लेना । (२) क्योकि बारह अणुत्रतादि का भ्रहण-त्याग आत्मा के हो 
तो आत्मा पर द्रव्य का (बारह अणुब्रतादिल्प घरीर की क्रिया का) 
कर्ता हर्तता हो जाये; परन्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्य के आधीन है ही नहीं। 
(३) इसलिए आत्मा अपने भाव जो बारह अणुब्रतादि शुभभाव हूप 
श्रावकपता है, उन्हे छोडकर निदवय देशचारिव्ररूप श्रावकुपना होता 
है, इसलिये निश्चय से वीतराग देशचारित्ररूप ही श्रावकपना हैं। 
(४) बीतराग देशचारित्ररूप श्रावकपते के और शुभभावरूप श्रावकपने 
के कदाचित्‌ कार्य-कारणपना है। (५) इसलिये वारह अपुव्रतादि 
शुभभावों को श्रावकृपना कहे सो कथत सात्र ही है। (६) परमार्थ से 
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१२ अणुत्रतादि शुभभावरूप श्रावकपना नहों है-ऐतसा ही श्रद्धान' 
करना। इस प्रकार व्यवहारतय को अगोकार नहों करता-ऐशवा जान 
लेना । 

प्रन्‍्त २७७--जो अणुत्रतादिक विद्वल्प व्यवहार श्राव कपने को ही 
सच्चा भावकपना भावता है उसे शास्त्रों में किस-क्रिप्त तामो से सम्बो- 
घित किया है ? 

उत्तर--जो व्यवहार श्रावकपने को हो श्रावक्रपना मानता है उसे 
(१) पुरुषार्थ सिडियुपाय में 'तस्य देशना तास्नि' कहा है। (२)ताटक 
समयसार मे 'मूर्ख' कहा है । (३) आत्मावलोकन में 'हराम जादीपना' 
कहा है। (४) समयसार कलश ५५ मे कहा है कि 'यह उसका अज्नान 
मोह अधकार है और उप्तका सुलटना दुविवार है।” (५) प्रवचनसाद 
गाथा ५५ में कहा है 'वह पद-पद पर धोखा खाता है । (६) समयसायर 
में उसका फल ससार ही है ।' ऐसा कहा है। वह क्रम से चारो गतियों 
मे घृमता हुआ निगोद मे चला जाता है। 


'उभयाभासों की मान्यता अवुप्तार निश्वय से सहलचारित्र- 
रूप मुनिपने का अदान रखता है भौर र८ मुलगुणादिहूप 
व्यवहार मुनिपने की प्रवृत्ति रखता है। इस बावय पर निरचय 
व्यवहार सुनिपने का दस प्रश्नोत्तरों द्वारा स्पष्टीकरण' 


प्रदत्त २७८४८--सकलचारिजत्र बीतरागभाद मसुतिपतवा है ऐसे निश्चय 
धुनिफे का तो श्रद्धात रखता हूं और २८ सूलगुणादि को प्रवृत्ति 
सुनिपना है ऐसे व्यवहार घुतिपने की प्रवृत्ति रखता हुं । परच्तु आपने 
हमारी सानन्‍्यता अनुसार निरचय-व्यवहार घुनिपते को झूझा बता 
दिया। तो हम निश्चय-व्यवहार को क्षिप्त प्रकार समझे तो हमारा 
पाना हुआ तिश्चय-व्यवहार सुनिपना सत्यार्थ कहलाबे ? 

उत्तर--तीन चौकडी कंषाय के अभावरूप सकलचारित्र झूप 
वीतरागभाव मुनिपता है--ऐसे निश्चयनय से जो निरूपण किया हो 
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उसे तो सत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान अगीकार करना और २८ 
मूलग्रुणादि की प्रवृत्ति मुनिपना है-- ऐसे व्यव्टारनय से जो निरुपण 
किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडना । 

प्रशत्त २७६--२८ मूलगृणादि दी प्रदृत्ति मुनिपना है-ऐसे व्यवहार 
मुनिपने का त्याग करने का, तीन चौकी फपाय के अभावर्प सकल- 
चारिन्ररूप दोत्तरागभाव मुमिपना ह--ऐसे निईचय मुनिपने को अंग्री- 
फार करने का आदेश कहाँ भगवान अमृतचस्चार्य ने दिया है ? 

उत्तर--समयसार कलण १७३ में आदेशण दिया है कि मिथ्यादृप्टि 
द्रव्यलिंगी की ऐसी मान्यता है कि से रिग्बय से सकलचारित्र वीत- 
रागमावस्प निश्चय मुनिपने की श्रदा रखता ह और व्यवहार से २८ 
मूलगुणादि की प्रवृत्ति ऐसे व्यवहार मुनिपने की प्रवृत्ति रखता हु-- 
यह उसका मिथ्या-अध्यवसाय है और ऐले-ऐसे समस्त अध्यवसानों 
की छोडता क्योंकि मिथ्यादृष्टियो को निश्चय-व्यवहार कुछ होता ही 
नही है--ऐसा अनादि से जिनेन्द्र भगवानों की दिव्यध्वनि मे आया 
है। तथा स्वय अमृतचन्द्राचार्य कहते है कि मैं ऐसा मानता हूँ कि 
ज्ञानियों को जो २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति-ऐसा जो पराभध्ित व्यवहार 
मुनिपना होता है--सो सर्व ही छुडाया है। तो फिर सन्त पुरुष ! एक 
परम निकाली ज्ञायक निश्चय के आश्रय से सकलचारित्र वीतरागभाव- 
रूप मुनिपने को अगीकार करके शुद्ध ज्ञानधनरूप निज महिमा में 
स्थिति करके केवलज्ञान क्यो प्रगयट नही करते । ऐसा कहकर आचार्य 
भगवान ने खेद प्रगट किया है। 

प्रन्‍त्ष ए८००-सकलचा रित्र वीतरागभावरुप निशचय सुनिपने को 
अंगीकार करने और २८ मुलगुणादि की प्रवृत्तित्प व्यवहार सुनिफ्दें 
के त्याग के विपय में भगवान छुन्ददुन्दाचार्य ने बया कहा है ! 

उत्तर--मोक्षप्राभूत गाथा ३१ में कहा है कि “जो २८ मूलग्रुणादि 
की प्रवृत्तिह्प व्यवहार मुनिपने की श्रद्या छोडकर सकलचा रित्र वीत- 
रागभावरूप निरचय गसुनिपने की श्रद्धा रखता है वह योगी अपने 


( २३५ ) 


आत्मकार्य में जागता है। तथा जो र८ मूलग्रुणादि की प्रवृत्तिरूफः 
व्यवहार मुनिपने मे जागता है वह अपने आत्मकाये में सोता है। 
इसलिये २८ मूलग्रुणादि की प्रवृत्तिस्प व्यवहार मुनिपते को श्रद्धा 
छोड़कर सकलचारित्र वीतरागभावरूप निश्चय मुनिपने का श्रद्धाता 
करना योग्य है। 

प्रइन २८१-- २८ सूलगुणादि की प्रवृत्तिहूप व्यवहार सुनिपते की 
श्रद्धा छोड़कर सकफलचारित्र धीतरागभावरूप निदच्य घसुनिपने का 
श्रद्धान करना क्यो योग्य है ? 

उत्तर--व्यवहारनय >>सकलचा रित्र वीतरागभाव रूप निरचय 
मुनिपना- यह स्वद्रव्य के भाव, २८ मूलगरुणादि की प्रवृत्तिरूप 
व्यवहार मुनिपना--यह परद्रव्य के भाव है। निरचय मुनिपना स्वद्रव्य 
के भावो, २८ मूलग्रुणादि परद्वव्य के भावों को किसी को किसी में 
मिलाकर निरुपण करता है । २८ मूलगुणादि की प्रवृत्ति ही मुनिपना 
है--सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है इसलिए उसका त्याग 
करना और निरचयनय -- निशरचय मुनिपना स्वद्रव्य के भावों को, २८ 
मूलग्रुणादि की प्रवृत्तिरूप परद्रव्य के भावों को यथावत्‌ निरूपण करता 
है तथा किसी को किसी में नहीं मिलाता है। सकलचारित्ररूप वीत- 
राग ही मुनिपना है--सो ऐसे ही श्रद्यान से सम्पक्त्व होता है--इस' 
लिए श्रद्धान करना चाहिए । 

प्रभनत २०ए२--आप कहते हो कि २८ समूलगरुणादि रूप व्यवहार 
मुनिपने के श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है इसलिए उसका त्याग करना 
और सकलचारित्रस्प बोतराग भाव निश्चय सुनिपने के श्रद्यान से 
सम्यक्त्व होता है इतलिए उसका श्रद्धात करता । परन्तु जिनसार्ण में" 
नि३चय-व्यवहार दोनो मुनिपनो का ग्रहण करना कहा है, उत्तका क्‍या, 
कारण हे ? 

उत्तर--जिनमार्ग मे कही तो सकलचारित्ररू्प बीतराग भाव ही 
मुनिपना है--ऐसा निशचयनय की मुख्यता लिये व्याख्यान है उसे तोः 
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'सत्यार्थ ऐसे ही है'-.ऐसा जानना तथा कही २८ मूलगुणादि की 
अवृत्ति मुनिपता है-- ऐसा व्यवहारनय की मुख्यता लिये व्याख्यान है 
'उसे “ऐसे है नही, निमित्तादि की अपेक्षा उपचार किया है”-..ऐसा 
जानना । २८ मूलगुणादि की प्रवत्ति मुनिपना नही है, सकलचारित्र 


'निरचय-व्यवहार दोनो मुनिपना का ग्रहण है । 

भरत २०३--कुछ सनींषी ऐसा कहते हैं कि २८ मुलगुणादि की 
भवत्ति भी मुनिषता है और सकलचारिकरूप वीतराग भाव भी सुनि- 
पता है--इत्त प्रकार निशचय-व्यवहार दोनो मुनिपनों का भ्रहण करना 
'चाहिए। क्या उन महानुभावो का ऐसा कहना गलत है ? 

उत्तर-हाँ, बिल्कुल गलत है। क्योकि उन महानुभावो को जिनेन्द्र 
भगवात्त को आज्ञा का पता नही है तथा निशचय-व्यवहार दोनो मुति- 
पनो के व्याख्यान को समान सत्यार्थ जानकर “२८ पूलगुणादि की 
प्रवृत्ति भी मुनिपना है और सकलचारित्ररूप वीतराग भाव भी मुनि- 
पता है इस प्रकार अ्रमरूप प्रवर्तत से तो दोनों नयो का ग्रहण 
करना जिनवाणी में नही कहा है। 

भरत २८४--२८ मृलगुणादि की प्रवत्ति रूप व्यवहार मुनिपना 
असत्यार्थ है तो उसका उपदेश जिनमार्ग से किसलिए दिया ? सकल- 
चारित्ररूप वीतराग भाव ही सुनिपता है--एक्रसात्र ऐसे निश्चय 
“सुनिपने का हीं निरूपण करना था २ 

उत्तर-ऐसा ही तर्क समयसार मे किया है। वहाँ उत्तर दिया है 
'कि--जिस प्रकार स्लेच्छ को म्लेच्छ मापा विना अर्थ ग्रहण कराने मे 
“कोई समर्थ नही है, उसी प्रकार २८ मूलगुणादि प्रवृत्तिरूप व्यवहार 
“मुनिपने के बिना, सकलचारित्र रूप वीतराग भावरूप निश्चय मुनिपने 
का उपदेश अशक्य है। इसलिए २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति रूप व्यवहार 
* मुनिपत्ते का उपदेश है। इस प्रकार सकलचारित्र वीतराय भावरूप 
निश्चय मुनिपने का ज्ञान कराने के लिए २८ मूलगुणादि प्रवृत्तिरूप 
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व्यवहार मुनिपने का उपदेश देते है। व्यवहार मुनिपना है, उसका 
विषय भी है परन्तु २८ मूलगुणादि प्रवृत्तिर्प व्यवहार मुनिपना अगी-- 
कार करने योग्य नही है । 

प्रघन २८४५-२८ मूलगुणादि प्रवृत्तिह॒प व्यवहार मुनिपने के 
बिना सकलचारित्र वीतरागभाव रूप निश्चय समुनिपने का उपदेश फंसे 
नहीं होता ? 

उत्तर-निरचय से सकलचारित्रर्प वीतरागभाव ही मुतिपता 
है। उसे जो नही पहिचानते, उनको ऐसे ही कहते रहे, तो वे समझ 
नही पाये | तव उनको सकलचारित्ररूप वीतराग भाव प्रगट हुआ-- 
यह तत्त्व श्रद्धान-ज्ञान पूर्वक २८ मूलगुणादि प्रवृत्तिरूप व्यवहार 
मुनिपने के धर्म विरोधी कार्य मिटने की अपेक्षा द्वारा व्यवहार॒नय से 
र८ मूलगुणादिरूप प्रवृत्ति को सकलचारित्रर्प वीतराग भाव के 
विशेष बतलाये) तब उन्हें निश्चय वीतराग मुनिपने की पहचान 
हुई । इस प्रकार २८ मूलग्रुणादि प्रवृत्तिरूप व्यवहार मुनिपने के विना' 
सकलचारित्र वीतरागभावरूप निश्चय मुनिपने के उपदेश का न होना 
जानना । 

प्रथतत २८०६-२८ सुलगुणादि प्रवृत्तिरूप व्यवहार मुनिपने को 
कंसे अंगीकार नहीं करना चाहिए ? 

उत्तर--( १) रर मूलगुणादि प्रवृत्तिरूप व्यवहार मुनिपते के घर्म 
विरोधी कार्य मिटने की अपेक्षा द्वारा २८ मूलगुणादिरूप प्रवृत्ति को 
मुनिपना कहा, सो इन्ही को मुनिपना नही मान लेता । (२) क्योकि 
२८ मूलगुणादि रूप शरीर की क्रिया का ग्रहण-त्याग यदि आत्तमा के 
हो तो आत्मा परद्रव्य का कर्ता-हर्ता हो जावे। परन्तु कोई द्रव्य किसी 
प्रव्य के आधीन नहीं है। (३) इसलिए आत्मा अपने भाव जो २८- 
मूलगुणादि की प्रवृत्तिर्प रागादि हैं, उन्हे छोडकर सकलचारित्र बीत- 
राग भावरूप होता है। इसलिए निश्चय से सकलचारितन्ररूप वीतराग- 
भावरूप होता है। इसलिए निश्चय से सकलचारित्ररूप वीतराग भाव 
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ही मुनिपना है। (४) सकलचारित्रत्प बीतराग भावों के और २८ 
मूलगुणादि रुप प्रवृत्ति के साधक जीव के सबिकल्प दशा में कार्य- 
फारणपना है ! इसलिए २८ मूलगुणादिरूप प्रवृत्ति को मुनिपना कहा 
“सो कथन मात्र ही है। परमार से २८ मूलगुणादि रुप बाह्य क्रिया 
मुनिपना नही है--ऐसा ही श्रद्धात करना । इस प्रक्रार २८ मूलगुणा- 
'दिख्प प्रवृत्ति (व्यवहार मुनिपता) अगीकार करते योग्य नही है-- 
ऐसा जानना । 

प्रशतत २८०७--२८ सूलगुणादित्प प्रवृत्ति अर्थात्‌ व्यवहार मुनिपते 
के कथन फो ही जो सच्चा मानता है उसे जिनवाणी मे क्रिस-किस 
नाम से सम्त्रोधित किया है ? 

उत्तर--( १) २८ मूलगुणादि प्रवृत्तिक्‍्प व्यवहार मुनिपने के 
कथन को ही जो सच्चा मान लेता है उसे पुरुपार्थ सिद्ियुपाय इलोंक 
६ में कहा है कि 'तस्य देशना नास्ति।' (२) २८ मूलगरुणादि प्रवृत्ति- 
रूप व्यवहार सुनिपने के कथन को ही जो सच्चा मान लेता है उसे 
समयसार कलश ५८५ में कहा है कि 'यह उसका अज्ञान मोह अधकार 
है, उसका सुलटना दुनिवार है। (३) २८ मूलग्रुणादि प्रवृत्तिरूप 
व्यवहार मुनिपने के कथन को ही जो सच्चा मुनिपना मान लेता है 
उसे प्रवचनसार गाथा ५५ में कहा है कि, वह पद-पद पर धोखा 
खाता है ।' (४) २८ मूलगुणादि प्रवृत्तिरुप व्यवहार मुनिपने के केथ्न 
को ही जो सच्चा सुतिपना मान लेता है उसे आत्मावलोकन में कहा 
है कि यह उसका हरामजादीपना है।' 

प्रबन--श१८८-- चार हाथ जमीन देखकर चलने का भाव ईर्या- 
समिति है'--इस वाक्य से निश्चय-व्यवह्ा र का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--प्रइन २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रइल २८६--दिव-गुरू-शास्त्र का भ्रद्धान सम्पस्दशंन है! इस वाक्य 
खो मिदिचय-व्यवहार का स्पष्डीकरण करो ” 

उत्तर--प्रबन २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 
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प्रथवत २९०--नि३चय सम्यर्शान--इस वाक्य में निश्चय-व्यवहार 
का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--प्रदन २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रच--२६ १--निश्चय-व्यवहारचारित्र' में निशच्चय-व्यवहार का 
स्पष्टीकरण क्रो ? 

उत्तर--प्रश्न २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रश्न २६९१-- निश बय-व्यवहार वचनगुप्ति' में निशचय-व्यवहार 
का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर-प्रश्न २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रघन २६९६३--नि३चय-व्यवहार उत्तमक्षम्ा' में निरुव य-व्यवहार 
का स्पष्टीकरण करो ? 

उतच्तर-प्रश्न २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रद २६४--निशचय-व्यवहार क्षुधापरिषहज्लय/ में निशुचय- 
व्यवहार का स्पष्ठीकरण करो ? 

उत्तर--प्रश्न २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रदत्त २६५- ज्ञानावरणीय कर्म के अभाव से केवल ज्ञान होता 
है'--इस वाक्य पें निवचय-व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--प्रशन २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 

प्रन्‍त्त २६६--दर्शनमोहनीय के अभाव से क्षायिक सम्यवत्य 
होता है'-“-इस वाक्य में निरचय-व्यवहार का स्पष्टीकरण करो ? 

उत्तर--प्रश्न २७८ से २८७ तक के अनुसार उत्तर दो । 


(१६) व्यवहारनय कार्यकारी कब ओर कब नहीं का 
स्पष्टीकरण 


प्रइन्त २६७७--व्यवहारनय अज्लार्यक्वारी कब श्र कंसे है ? 
उत्तर--(अ) मनुष्य जीव कहने पर जीव को तो न समझे और 
मनुष्य शरीर को ही जीव मान ले--तो मिथ्या श्रद्धा दृढ हो जावेगी। 
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(आ) ब्रतादि को उपचार से मोक्षमार्ग कहा, वहाँ राग को ही मोक्ष- 
मार्ग मान ले और वीतराग भाव को ना पहिचाने तो सिथ्या श्रद्धा दृढ़ 
हो जावेगी । (६) गुण-ग्ुणी के भेद से समझाया तो भेद मे हो रुक 
जावे, अभेद का लक्ष्य न करे, तो भिथ्या श्रद्धा दृंढ हो जावेगी। इस 
प्रकार जाने-माने तो व्यवहारनय अनर्थंकारी हो जावेगा । 
प्रदन २६८--व्यवह्ारनय कार्यकारी कब और कैसे कहा जा 
सकता है? 
उत्तर--(अ) मनुष्य जीव कहते ही देह से भिन्न मैं ज्ञानस्वरूप 
भगवान कात्मा हूँ ऐसा लक्ष्य करे, (आ ) आत्मा ज्ञानवाला, दर्शनवाला 
ऐसा सुनकर भेद का लक्ष्य छोडकर अभेद आत्मा पर दृष्टि दे। 
(६) देव-गुरू-शास्त्र का श्रद्धान सम्यादर्शन है--यह सुतकर यह 
सम्यग्दर्शन नही है, श्रद्धा गुण की शुद्ध पर्याय प्रगटी वह सम्पकृदर्शन 
है । इस प्रकार जाने माने तो व्यवहारनय कार्यकारी कहा जा 
सकता है । 
प्रशन २६६--निचली दवज्ा भें अपने को भी व्यवहारनय क्षार्य- 
कारो कब कहा जा सकता है ? 
उत्तर-व्यवहार का आश्रय बधरूप होने से हेय है। ऐसा जान- 
क्र अपने ज्ञायक स्वभाव का आश्रय लेकर धर्म की प्राप्ति-वृद्धि करे 
"तो व्यवहारनय कार्यकारी है ऐसा वोलने मे आता है। 
प्रदत्त ३२००--सुनिराज फंसे अज्ञानी फो व्यवहारतय का, जो कि 
भसत्यार्थ है, उपदेश देते हैं ” 
उत्तर--( १) भज्ञानी कहते ही-ज्ञानी नही है, फगडा करने वाला 
नही है, (२) परन्तु जैसा मुनिराज कहते है, वैसा ही चौबीस घण्टे 
विचार-मथन करता है, (३) वास्तव में सच्चा निश्चय मोक्षमार्ग है 
शौर व्यवहारनय मोक्षमार्ग नही है, किन्तु उपचार का कथन है-- 
ऐसा बराबर जानकर केवल किसी एक की ही सत्ता मानकर स्वच्छुन्द 
नही होता है, किन्तु उनके स्वरूप अनुसार यथायोग्य दोनो की सत्ता 
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को मानता है, ऐसे अज्ञानी को समभाने के लिए व्यवहारनय का, जो 
कि असत्यार्थ है, उपदेश देते हैं । 

प्रदत्त ३०१--घुनिराज कंसे अज्ञानी फो व्यवह्ारतय का, जो कि 
असत्यार्थ है, उपदेश देते हैं, जरा स्पष्ठता से समभाइये ? 

उत्तर-( १) काय तो निश्चयकारण उपादान से ही मानता है 
और व्यवहार उपचार कारण निमित्त को भी मानता है ।( २) तरिकाली 
स्वभाव के आश्रय से ही धर्म की प्राप्ति-वृद्धि और पुर्णता होती है, पर 
के, विकार के आश्रय से नही होता है । (३) जीव-पुद्गल का ठहरचा, 
घलना, अवगाहन और परिणमन कार्य तो स्वतत्न उपादान के गुणों 
की पर्यायो की योग्यता से मानता है और अघमं-धर्म-आकाश और 
काल को उपचार कारण मानता है। (४) ज्ञान जानता तो स्वकाल 
की योग्यता से है और ज्ञेय तो उपचार मात्र निमित्त कारण है। 
(५) अन्ञान दशा मे राग का कर्त्ता तो अशुद्ध निश्वयनय से आत्मा को 
मानता है और द्रव्यकर्म को उपचार निर्मित्तवारण मानता है। इस 
प्रकार जो मानता है ऐसे अज्ञानी को मुनिराज ज्ञानी बनाने के लिये 
व्यवहारनय का उपदेश देते हैं। 

प्रन्‍त ३२०२- छुनिराज केसे अज्ञानी को उपदेश देने के योग्य वहीं 
ससभते ? 

उत्तर--( १) जो निश्चय को तो बिल्कुल जानता ही नही है और 
ज्ञानियों की बात सुनते ही भंगडा करने को तैयार रहता है। 
(२) सर्वथा एकान्त कथन को ही सच्चा मानता है। (३) ऐसे सर्वंथा 
निश्चय पक्ष वालों को और (४) सर्वथा व्यवहार पक्ष वालो को 
मुनिराज उपदेश देने के योग्य नही समभते है । 

प्रन्‍व ३०३--मुनिराज फेसे अज्ञात को उपदेश देने के योग्य नहीं 
समभते--जरा स्पष्ट फीजिए ? 

उत्तर--(१ ) समयसार मे भृतार्थ वस्तु को पकडाने के लिए चार 
प्रकार का भेंदरूप अभूतार्थे वस्तु का निरूपण किया है, परन्तु जो 
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अभृतार्थ वस्तु को ही भृतार्थ मान लेता है। (२) मोक्षशास्त्र मे 
गतिस्थित्युय-ग्रहौधर्माधमंयो-रूपकार:' आया है-वहोॉँ मात्र इतना 
ही बताना है कि जब जीव-पुदगल स्वयं अपनी योग्यता से चलते है 
तो धर्मंद्रव्य निमित्त होता है और जब स्वय अपनी योग्यता से ठहरते 
है तो अधम द्रव्य भिमित्त होता है परन्तु जो व्यवहार कारण को ही 
तिबचय कारण मानकर धर्मद्रव्य जीब-पुदूंगल को चलाता है और 
अधर्मद्रव्य जीव-पुदूगल को ठहराता है। (३) मोक्षणास्त्र मे “सुख- 
दुख जीवित मरणोपग्रहाइच” तथा “परस्परोपग्रहो जीवानाम्‌” सूत्र 
आये है यह सब निमित्तमात्र का कथन है किन्तु जो निमित्त के कथनों 
को ही सच्चा मान लेता है। (४) प्रवचनसार में आया है कि गेय 
अपना स्वरूप ज्ञान को सोप देते है, ज्ञान उन्हे पकड लेता है यह सब 
उपचार कथन है परत्तु इसे ही सच्चा मान लेता है। (५) जीव ने' 
कर्मो को वाँधा आदि करणानुयोग का कथन निमित्त की अपेक्षा किया 
है परन्तु जो उस कथन को ही सच्चा मात लेता है--वह शिष्य उपदेश 
के योग्य नही है। इसलिए मुनिराज ऐसे शिष्य को उपदेश के योग्य 
नहीं समभते है । 

प्रन्‍्त १०४--क्िस-किस सास्यता वाले जीव जिनवाणी सुनने के 
और गुरू की देशना के लायक नहीं हैं-जरा सीधे-प्ताथे शब्दों में 
बताभो ? 

उत्तर--( १) परमार्थ का ज्ञान कराने के लिए व्यवहार का कथन 
है उसके बदले व्यवहार के अवलम्बन से ही लाभ मान ले, (२) वचन 
गुप्ति रखना चाहिए ऐसा गुरु ने कहा, उसके बदले कहे, तुम क्यो 
बोलते हो, (३) प्रथम व्यवहार हो तो लाभ हो, (४) व्यवहार करत- 
करते निश्चय प्रगट हो जावेगा, (५) भेद को अभेद मान ले, (६)देव- 
गुरूशास्त्र के श्रद्धान को ही सम्यग्दर्शन मान ले, (७)बारह अगुव्रतादि 
को ही श्रावकपना मान ले, (८५) २८ मूलगुणादि को ही मुनिपता मात 
ले, (६) निर्मित से ही उपादान मे कार्य होता है, (१०) मात्र त्रिकाली 
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स्वभाव को माने, पर्याय को न माने, (११) मात्र पर्याय को माने, 
त्रिकाली स्वभाव को न माने, (१२) शरीर की क्रिया मैं करता हूँ, यह 
हमारा कार्य है, (१३) आख्रव-बध को सवर निजेरा मान ले, 
(१४) जीव को अजीव मान ले, (१५) अजीव को जीव मान ले । वे 
जीव जिनवाणी सुनने के और गुरू की देशना के भी लायक नही हैं । 
प्रन्‍्त ३०५-जो व्यवहार के कथन को ही सच्चा सानते हैं, उन्हें 
जिनवाणी में फरिन-किन नाम से सम्बोधित क्षिघा है ? 
उत्तर--( १) पुरुपार्थ सिद्धियुपाय में कहा है कि 'तस्य देशना 
. नास्ति ।' (२) समयसारनाटक मे कहा है 'मू्खे ।! (३)आत्मावलोकन 
में कहा है 'घपह उसका हरामजादीपना है । (४)समयसार कलश ५५ 
कहा है कि 'यह उनका अज्ञानमोह अधक्ार है उसका सुलटना 
दुनिवार है।' (५) प्रवचनसार मे कहा है कि वह पद-पद पर घोखा 
खाता है। (६) मोक्षमार्गप्रकाशक मे कहा है कि उसके सब घधम्म के 
अग भिथ्यात्व भाव को प्राप्त होते हैं तथा मिथ्यादृष्टि कहा है। 
(७) समयसार गाथा ११ के भावार्थ मे कहा है कि उसका फल ससार 
है। (८) मोक्षमार्गप्रकाशक नौवे अधिकार मे कहा कि यह अनीति 
है । तातपर्य यह है कि चारो अनुयोगो में व्यवहार के कथन को सच्चा 
कथन मानने वालो को चारो गतियो मे घुृमकर निगोद मे जाने वाला 
बतलाया है । क्योकि व्यवहार-निरचय का प्रतिपादक है उसके बदले 
सच्चा मान लेता है| वह सम्यक्त्व से रहित पुरुषो का व्यवहार है । 
प्रश्त ३०६--( १) कोई निर्विचारी पुरुष कहे फि--तुम व्यवहार 
को अतसत्यार्थ-हेय कहते हो। (२) तो हम ब्रत, शीन, संयमादि 
व्यवहार किस लिए करें ? हम ब्रत, शील, सयसादि फो छोड़ देगे ? 
उत्तर--( १) ब्रत, शील सयमादि का नाम व्यवहार नही है। 
यह तो शुभ-भाव रूप प्रवृत्ति है और प्रवृत्ति मे व्यवहार का प्रयोजन 
ही नही है । परन्तु जिनको अपने स्वभाव के आश्रय से एक देश शुद्ध 
दशा प्रगठ हुई है उस त्रत, शील, सयमादि मे मोक्षमार्ग का उपचार 
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करना--यह व्यवहार है। परन्तु ब्रत, शील, सयमादि मोक्षमार्ग है-- 
यह मान्यता छोड़ दे। ब्रत, शील, सयमादि मोक्षमार्ग नहीं है ऐसा 
अद्धान कर | इनको तो वाह्य सहकारी जानकर उपचार से मोक्षमार्ग 
कहा है, यह तो परद्रव्याश्रित है; तथा सच्चा मोक्षमार्ग वीतराग भाव 
है, वह स्वद्रव्याश्रित है। इस प्रकार व्यवहार को असत्याथ-हैय 
जानना। (२) ब्रतादिक छोडने से तो व्यवहार का हेयपना नही होता 
है। पडित पृछते है--ब्रतादि छोड़कर क्या करेगा ? यदि हिसादि रूप 
प्रव्तेंगा तो वहाँ मोक्षमार्ग का उपचार भी सम्भव नही है, अशुभ मे 
प्रदतंने से वया भला होगा ? नरकादि प्राप्त करेगा। इसलिए शुभ- 
भावों को छोड़कर अशुभ मे प्रवर्तेत करता निविचारीपना है। ब्रतादि 
रूप परिणति को मिटाकर वेवल वीतराग उदासीन भावरूप होना 
बने तो अच्छा ही है, वह निचली दशा में हो नही सकता, इसलिए 
ब्रतादि साथ्न छोडकर स्वच्छन्द होना योग्य नही है। 
[मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २५३ | 
प्रइन ३०७--व्यवहार को (त्रत, शील संयभादि को) असत्याये 
हेय जनना-- इस दात दो शास्त्रों से कहीं भर भी कहा है ? 
उत्तर--( १) मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २२६ में कहा है कि भहिसा- 
व्रत सत्यादिक तो पुण्य के कारण है और हिसावत्‌ असत्यादिक 
पाप बध के कारण है। ये सर्व मिथ्या अध्यवसाय हैं और त्याज्य हैं । 
इसलिए हिंसादिवत्‌ अहिसादिक को भी बन्ध का कारण जानकर हेय 
ही मानना । (२) मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २५० में कहा है कि क्योकि 
सर्व ही हिंसादि व अहिसादि में अध्यवेसाय है सो समस्त ही छोडना-- 
ऐसा जिनदेवो ने कहा है । 
प्रश्न ३ ०5--ब्रतादिकरूप परिणति को मिदाकर देवल बीतराग 
उदासीन भावरूप होना बने तो अच्छा ही है, वह निचलों दक्षा मे हो 
चहीं सकता। [ मोक्षमार्मप्रकाशक पृष्ठ २५४] इसका अर्थ स्पष्ठ 
क्रो ? 
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उत्तर--मात्र वीत्तरागता तो १२वें गुणस्थान में है। ब्रतादि रूप 
धरिणति को मिटाकर १२वा गुणस्थान होना बने तो अच्छा है । वह 
निचली दह्या मे (४-५-६ गुणस्थान तथा अबुद्धिपुर्वक राग १०वें तक) 
हो नही सकता । 
प्रन्‍्न ३०९--उदासीन भाव का क्‍या अर्थ हैं ? 
उत्तर--वीतराय भाव रूप शुद्ध दशा का नाम उदासीन भाव है। 
(अ) उदासीन होकर निश्चल वृत्ति को धारण करते हैं । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ ३] 
(आ) सच्ची उदासीनता के अर्थ यथार्थ अनित्यत्वादिक का 
चिन्तन करना ही सच्ची अनुप्रेक्षा है, सकल कषाय रहित जो उदासोच 
श्राव है उसी का नाम चारित्र है । 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २२९ | 
(इ) सच्ची उदासीनता तो उसका नाम है कि किसी द्रव्य का 
दोप या गुण भासित न हो स्व को स्व जाने, पर को पर जाने; 
पर में कुछ भी मेरा प्रयोजन नही है ऐसा मानकर सक्षीभूत रहे । सो 
ऐसी उदासीनता ज्ञानी के ही होती है । 
[मोक्षमार्गश्रकाशक पृष्ठ २४४ | 
(ई) उदासीनता का कर्थ ज्ञाता-दृष्टामात्र, ज्ञान, भवनमात्र, सहज 
उदासीन कहा है। 
[समयसार कर्ता कर्म अधिकार ] 
प्ररद्द २१०--शाघ्त्रों मे जहाँ शुभभाव का निरषेघ क्रिया हो और 
जहाँ शुभभाव को अच्छा कहा हो, वहाँ षया जानना चाहिए ? 
उत्तर--( १) जहाँ शास्त्र मे शुभभाव का निपेध किया हो वहाँ 
शुद्ध मे जाने के लिए जानना चाहिए । जहाँ शुभभाव को अच्छा कहा 
हो वह अशुभ की अपेक्षा जानना तथा दोनो ही बध के कारण और 
दुख रूप है ऐसा जानना चाहिए। (२) भात्मानुभववादि मे लगाने 
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को ब्रत-शील-सयमादि का हीनपता प्रगट करते है। वहाँ ऐसा नही 
जान लेना कि इनको छोड़कर पाप मे लगना, क्योंकि उस उपदेश का 
प्रयोजन भशुभ में लगाने का नही है। शुद्धपयोग मे लगाते को शुभो- 
पयोग का निषेध करते है । [मोक्षसार्गप्रकाशक पृष्ठ २८४ | 
(२) “पुण्य पाप का श्रद्ात होने पर पुण्य को मोक्षमार्ग न साने 
या स्वच्छन्दी होकर पापरूप न प्रवर्ते ।” 
[मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ ३१६] 
(३) किसी शुभ क्रिया की जहाँ निन्‍दा की हो, वहाँ तो उससे 
ऊँची शुभ क्रिया या शुद्रभाव की अपेक्षा जानना और जहाँ प्रशसा 
की हो वहाँ उससे तीची क्रिया व अशुभ क्रिया की अपेक्षा जानता । 
[सोक्षमागगेप्रकाशक पृष्ठ २६६| 
(४) व्यवहार घर्मं की प्रवृत्ति से पुण्य बंध होता है; इसलिए पाप- 
प्रवृत्ति की अपेक्षा तो इसका निषेध है नही, परन्तु जो जीव व्यवहार 
प्रवृत्ति से ही सन्तुष्ट होकर सच्चे मोक्षमार्ग के उद्यमी नहीं होते हैं 
उन्हे मोक्षमार्ग मे सन्‍्मुख करने के लिए उस शुभरूप मिथ्या प्रवृत्ति 
का भी निषेध करते है । [मोक्षमार्ग॑प्रकाशक पृष्ठ २१३] 
(५) जैसे--रोग तो थोडा या बहुत, बुरा ही है परन्तु बहुत रोग 
की अपेक्षा थोड़े रोग को भला ही कहते है। इसलिए शुद्धोपयोग न 
हो, तब अशुभ से छुटकर शुभ मे प्रवर्तत योग्य है, शुभ को छोडकर 
अशुभ मे प्रवत्तत योग्य नही है। . [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २०५] 


(१७) सोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २५४ से २५७ 
वक क्षा स्पष्टीकरण 
प्रदन ३१ १--उभसयाभासी निदचय-व्यवहार किसे मानता है ” 
उत्तर--वरतंमान पर्याय मे तो आत्मा सिद्धसमान-केवलन्नानादि 
सहित, द्रव्यकमे-नोकम-भावकर्म से रहित है और वतेमान पर्याय मे 
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ही व्यवहारतय से ससारी मतिज्ञानादि सहित तथा द्रव्यकम-नोकमें- 
भावकर्म सहित है--ऐसा मानता है। 

प्रश्त ३१९०>वंया उभयाभासती का ऐसा निशचपय-व्यवहार मानना 
ठीक्ष है ? 

उत्तर--ठीक नहीं है, क्योकि एक आत्मा के एक ही समय मे ऐसे 
दो स््ररूप वर्तमान पर्याव में हो ही नही सकते है| पर्याय में ही सिद्ध- 
पना और पर्याय मे ही ससारीपना, पर्याय में ही केवलज्ञानादि और 
पर्याय मे ही मतिज्ञानादि एक आत्मा के एक साथ नही हो सफते हैं । 
जिस भाव का सहितपना उस भाव ही का रहितपता एक वस्तु में केसे 
सम्मव हो ?“--इसलिए उभयाभासी का ऐसा मानना अ्म है । 

प्ररण्त ३२१३--उभयाभासी पूछता है कि सच्चा नि३चय-व्यवहार 
क्िप्त प्रकार है ? 

उत्तर--( १) सिद्ध और ससारी जीवत्वपने को अपेक्षा समान है । 
पर्याय अपेक्षा सिद्ध को पर्याय में सिद्धपना प्रगट है और ससारी को 
पर्याय अपेक्षा ससार है। (२) ससारी की पर्याय में निश्चय से मति- 
शानादि है और सिद्ध की पर्याय मे निश्चय से केवलज्ञानादि है। परच्तु 
ससारी में केवलन्नानादि की स्वभाव अपेक्षा शक्ति है। (३) द्वव्यकमे- 
नोकर्म पुद्गल से उत्पन्त हुए हैं, इसलिए निश्चय से ससारी के भी 
इनका भिन्‍नपना है, परन्तु सिद्ध की भाँति इनका कार्य-कारण अपेक्षा 
सम्बन्ध भी न माने तो अ्म भी है। (४) दोष अपना है, पर ने नहीं 
कराया है इसलिए भावकर्म निरचय से आत्मा का कहा है। तथा 
सिद्ध की भाँति ससारी के भी रागादिक न मानना, उन्हे कम ही का 
मानना वह भी भ्रम है। 

. प्रदन ३१४-द्रव्यफर्म-नोक्मे का संतारी के कारण कार्य अपेक्षा 

सम्बन्ध किस प्रकार है, सो समभझाइये ? 

उत्तर--(अ) ससारी ने इच्छा की--हाथ उठा, इसमे हाथ उठा 
नैमित्तिक, जीव की इच्छा निमित्त है। (आ) जीव ने विकार किया 
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तो कर्म बँधा, इसमे कर्म वधा नेमित्तिक, जीव ने विकार किया 
निमित्त । (३) वाई ने रोटी बनाई--इसमे रोटी वनी नेमित्तिक वाई 
का राग निमित्त है। इस प्रकार ससारी के द्रव्यकर्म-नोकर्म का कार्य- 
कारण सम्बन्ध है, परन्तु सिद्ध के साथ ऐसा कार्य-कारण सम्बन्ध भी 
नही है--ऐसा जानना । 

प्रश्त ३१५-संसारी के निशचय से मतिन्नानादिक ही है--इसमें 
मतिज्ञातादिक्न के लिए निश्चय क्यो लगाया है ? 

उत्तर--'उभ्याभासी ने कहा था कि 'पर्याय मे निश्चय से सिद्ध 
समान और पर्याय में व्यवहार से मतिज्ञानादिक सहित हूँ उसकी वात 
झूठ है यह बताने के लिए मतिज्ञानादिक के लिए 'निशच्रय' लगाया है । 

प्रन्‍्न २१६- आत्मा तो जँसा है बंता ही है'-इसका क्या 
अर्थ है ? 

उत्तर--(अ) निरचय से आत्मा त्रिकाली शुद्ध है, भात्मा में सिद्ध 
और केवलज्ञानादिक की शत है ।(आ) पर्याय से साधक ज्ञानियों को 
शुद्धि और अशुद्धिर्प मिश्र पर्याय है । (३) भिशथ्यादुप्टियों को पर्याय 
में मात्र अशुद्धि ही है। (ई) सिद्ध को पर्याय मे सम्पूर्ण शुद्धता प्रगटी 
है। ज्ञानी श्रद्धा-श्ञान-चारित्र की अपेक्षा जैसा-जेसा है वैसा-वैसा 
मानता है, जानता है इसलिए आत्मा तो जैसा है वेसा ही है-- 
कहा है । 

प्रदत्त ३१७--कथन में कगड़ा क्यो पडता है ? 

उत्तर--( १) जहां श्रद्धा की भपेक्षा कथन हो, उसे ज्ञान या 
चारित्र की अपेक्षा समझने व मानने से कगडा पडता है। (२) जहाँ 
ज्ञान की अपेक्षा कथन हो उसे श्रद्धा या चारित्र की अपेज्ञा समभने व 
मानने से कगडा पडता है। (३) जहाँ चारित्र की अपेक्षा कथन हो 
उसे श्रद्धा या ज्ञान की अपेक्षा समझने या मानने से कगडा पडता है। 
(४) जहाँ निमित्त की अपेक्षा कथन हो उस्ते उपादान की भपेक्षा 
मानने से कगडा पडता है। (५) जहाँ उपादान की अपेक्षा कथन हो, 
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चबहाँ निमित की अपेक्षा मानने से ऋगडा पडता है। (६) जहाँ 
व्यवहार की अपेक्षा कथन हो, उसे निश्चय की अपेक्षा मानने से ऋगड़ा 
पडता है। (७) जहाँ निश्चय की अपेक्षा कथन हो, उसे व्यवहार की 
अपेक्षा समझने से कगडा पडता है। (5) हेय को उपादेय और उपा- 
देय को हेय मानने से फकगडा पडता है। इसलिये पात्र जोवो को प्रथम 
सब अपेक्षायें समझ लेनी चाहिए। क्योडि यदि ऐसा न हो तो कहीं 
अन्य प्रयोजन सहित व्याख्यान हो, उसका अन्य प्रयोजन प्रगट करने 
से विपरीत प्रवृत्ति होती है। अत सम्यस्ज्ञान द्वारा सर्व प्रकार के 
व्यवहार निश्चयादिरूप व्याख्यान का अभिप्राय जानने पर फगडा नहीं 
पडता है । 

प्रशन्‍्त ३१८-- हस्त प्रकार नपो द्वारा एक ही वस्तु को एक भाव 
अपेज्ना ऐसा भो मानता और ऐसा भी सादवा--पहु तो सिथ्याबुद्धि 
ही है” इसका क्या भाव है ? 

उत्तर--उ मया भासी एक ही जीव को वर्तमान पर्याय में सिद्धपना 
ओर समारीपना, केवलज्ञानादि ग्ोर मतिज्ञानादि मानता है--यह तो 
सिध्याबुद्धि ही है । 

प्रदय ३१९--/मिन्‍्त-भिन्‍्त भावों को अपेक्षा चयो को प्ररूपणा 
है-ऐवा सानकक र यवासम्भव वत्तु को सातता, सो सच्चा अद्धान है 
इसका क्‍या भाव है ? 

उत्तर-( १) निएचयनय से त्रिकाली स्वभाव एकरूप है। (२) 
पर्याय मे अपने अपराध से दोष है उस दोष से द्रव्यकर्म तिमित्त है। 
ऐसा जानकर पर्याय को गोण करके तिक्राली स्वभाव का आश्रय लेकर 
धर्म की शुरूआत करके, क्रम से वृद्धि करके, वेवलज्नानादि-सिडद्शा 
को प्राप्ति होती है--यह सच्चा श्रद्धान है। 

प्रश् ३२०--मिव्यादृष्टि अनेक्ान्त किसे कहता है ? 

उत्तर--पर्याय मे निदुच्य से केवलक्नानादि है और व्यवहार से 
मतिज्ञानादि हैं--यह मिथ्यादृष्टि का अनेकान्त है। 
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प्रइ्त ३२१--उभयाभासी व्रत-शील सयभादि के विषय मे क्या 
मानता है ? 

उत्तर-- (१) ब्त-शील-सयमादि का अगरीकार पाया जाता है, सो 
व्यवहार से “यह भी मोक्ष के कारण है --ऐसा जानकर उन्हे उपादेय 
मानता है। (२) शरीर ले ब्रह्मचय पाले, निर्दोष आहार ले, शरीर से 
जरा भी हिंसा न हो, बाहरी महान्रतादि को, णमोकार मत्र के जाप 
को, मुंह से पाठ आदि बोलने रूप जड की क्रिया और ब्रत-शील- 
सयमादि शुभभावों को मोक्ष का श्वाधन मानता है। (३) तथा 
शरीरादिक की क्रिया करी, शुभभाव करो, परन्तु उसमे ममत्व नही 
करना--ऐसी मान्यता उन्याभासी में होती है । 

प्रदव ३२२--७भयाभासी कहता है कि “यथायोग्य ब्रतादि क्षिया 
तो करने योग्य है परन्तु उससे ममत्व नहीं फ़रता।” इस विषय से 
पंडित जी ने क्या उत्तर दिया ? 

उत्तर--( १) सो जिसका आप कर्त्ता हो, उसमे ममत्व क्ते नही 
किया जाय ? (२) आप कर्ता नही है तो “मुझको करने योग्य है -- 
ऐसा भाव कीसे किया ? (३) और यदि कर्त्ता है तो वह अपना कर्म 
हुआ तब कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध स्वयमेव ही हुआ--सो ऐसी माच्यता तो 
भ्रम है। (४) अभिप्राय से कर्त्ता होकर करे और ज्ञाता रहे--यह तो 
बनता नहीं है । 

प्र; ३२३--शरी रादिक जड़ भ्ियाओ के घिएय में जिन-जिंनवर 
और जिनवर-बषभो का क्‍या आदेश है ? 

उत्तर--रोटी छोडने-खाने की जिया, शरीर के उठने-बेठने की 
क्रिया, पद्मासन-खज्भासन की क्रिया-अनशवादि की क्रिया, स्तुति-मत्र 
पाठ-पूजा बोलने आदि की किया, शरीर-मन-वाणी की क्रिया और आठ 
करों की १४८ प्रवृत्तियाँ है वे तो शरीरादि परद्वव्य के आश्रित है, 
परद्रव्य का आप कर्त्ता है नही, इसलिये उसमे (शरीरादि की क्रिया 
में) कर्तृत्व बुद्धि (कतपने का ज्ञान)भी नहीं करता और उसमे ममत्व 
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भी नहीं करना--यह जिन-जिनवर और जिनवर-वृषभो का आदेश हैं । 

प्रदत्त ३२४--अशुद्धोपयोग (विकारी भाव) शुद्ध पर्याय (अधि- 
फारी भाव) के विषय मे जिन-जिनवर और जिसबर वृषभो का क्या 
भादेञ है ? 

उत्तर--( १) अशुद्धोपयोग (विकारी भाव) का त्याग और 
शुद्धोपयोग (अविकारी भाव) का ग्रहण करता अपना शुभोपयोग है, वह 
अपने आश्रित है, उसका आप कर्त्ता है, इसलिए शुभभावों में कत्तृत्व 
बुद्धि भी मानना और ममत्व भी करता दोष का ज्ञान कराने की 
अपेक्षा कतृत्व बुद्धि कहा है, कत्त व्य नही कहा है। (२) परन्तु इस 
शुभोपयोग को वध का ही कारण जानना, मोक्ष का कारण नहीं 
जानना, क्योकि बब और मोक्ष के तो प्रतिपक्षीपत्ता है, इसलिए दोप- 
रूप एक ही भाव पुण्य बध का भी कारण हो और मोक्ष का भी कारण 
हो--ऐसा मानना भ्रम है। (३) इसलिये ब्रत-अव्नत दोनो विकल्प- 
रहित जहाँ पर द्रव्य के ग्रहण त्याग का कुछ भी प्रयोजन नही है-- 
ऐसा उदासीन वोतराग शुद्धोपयोग वही मोक्षमार्ग है--ऐसा जिन- 
जिनवर और जिनवर-वृपभो का आदेश है। [ऐसा ही समयसार 
कलण २३६ मे आया है, समाधितत्र गा० ४७, त्याग-उपादान की 
१६वीं शक्ति, सोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ १५८ देखो | 

प्रश्न ३२५-ब्रत-शील-सबमादिक् शुभभावो को और शरीर को 
क्रियाओं को मोक्षमार्ग और मोक्ष का कारण कौन सानते हैं और उसः 
फा फल कया है ? 

उत्तर--अज्ञानी मिथ्यादृष्टि मानते है और जिसका फल चारो 
गतियों मे घृमकर निगोद है । 

प्रथन ३२६-न्रत-शील-सयमतादि शुभभाव सप्तार का कारण है, 
मोक्षमार्ग और मोक्ष का कारण नहीं है वया ऐसा फहों मोक्षमार्गे- 
प्रकाशक सें आया है ? 

उत्तर--( १ ) ब्रतादिरूप शुभोपयोग ही से देवगति का बध मानते हैं 
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आर उसी फ्री मोक्षमार्ग मानते है, सो बचमार्ग-मोक्षमार्ग को एक किया, 
परन्तु यह मिथ्या हैं । [मोक्षमार्य प्रकाशक पृष्ठ १५८] 
(२) स्वर्गंसुख का कारण प्रश्मस्तराग है और मोक्षसुख का कारण 
वीतराग भाव है, परन्तु ऐसा भाव इसे (मिथ्यादुष्टि को) भासित 
नही होता, इसलिए मोक्ष का भी इसको सच्चा श्रद्धान नही है। 
[मोक्षमार्गप्रकाशक प्रृष्ठ २३४] 
(३) मिथ्यादृष्टि सरागभाव में सवर के श्रम से प्रशस्तरागरूप 
कार्यों को उपादेयरूप श्रद्य करता है। [मोक्षमाग्गंप्रकाशक पृष्ठ २२८] 
(४) शुभ-अशुभ भावों में घातिकर्मों का तो निरन्तर बध होता 
है, वे सर्वे पापरूप ही हैं और वही आत्मगरुण के घातक हैं। इसलिये 
भशुद्दभावों से कर्मबन्ध होता है, उसमे भला-बुरा जानता वही मिथ्या 
श्रद्धान है । [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २२७] 
(५) शुभयोग हो या अशुभ योग हो, सम्यद्त्व प्राप्त किये विना 
वातिकर्मो की तो सर्व-प्रकृतियों का निरन्तर बन्ध होता ही रहता है। 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २२७] 
(६) द्रव्यलिंगी के योगो की प्रवृत्ति शुभहूप बहुत होती है और 
अघातिकर्मो मे पुण्य-पाप वन्‍्ध का विशेष शुभ-अशुभ योगो के अनुसार 
है, इसलिये वह अन्तिम ग्रवेयक पर्येन्त पहुंचता है परन्तु वह कुछ 
कार्यकारी नही है । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २४७| 
(७) द्रव्यलिंगी के शुभोपयोग तो (प्रथम गुणस्थान के योग्य) 
उत्कृष्ट होता है, शुद्धोपषयोग होता ही नही; इसलिए परमार्थ से इनके 
कारण-कार्यपना नही है । [मीक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५६| 
(८) कितने ही जीव अपुब्रत-महात्रतादिरूप यथार्थ आचरण करते 
है और आचरण के अनुसार ही परिणाम है, कोई माया शोभादिक 
का अभिप्राय नही है, उन्हे धर्म जानकर मोक्ष के अर्थ उतका साधन 
करते हैं, किन्‍्ही स्वर्गादिक के भोगो की भी इच्छा नही रखते, परन्तु 
'तत्वज्ञान पहले नही हुआ है, इसलिए आप तो जानते हैं कि मै मोक्ष 
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का साधन कर रहा हूँ, परन्तु जो मोक्ष का साधन है उसे जानते भी 
नही, केवल स्वर्गादिक का साधन करते है। 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २४१ | 

(६) बाह्य मे तो अणक्नत-महात्रतादि साधते है परन्तु अन्तरग 
परिणाम नही है और स्वर्गादिक की वाद्धा से साधते है--सो इस 
प्रकार साधने से पाप बन्ध होता है 

[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २४२ | 

(१०) इन्द्रिय जनित सुख की इच्छा के प्रयोजन हेतु अरहतादिक' 
की भक्ति करने से भी तीतन्र कषाय होने के कारण पाप बन्ध ही होता 
है--इसलिए पात्र जीवों को इस प्रयोजन का अर्थी होना योग्य 
नही है । [मोक्षमार्गप्रक्राशक प्रृष्ठ ८] 

इस प्रकार ही चारो अनुयोगो ने बताया है। शुभभाव किसी का' 
भी हो, वह बध का ही कारण है मोक्ष का कारण या मोक्षमार्ग नही 
है--ऐसा निश्चय करना । 

प्रइव ३२७--जब शुभभाव किसी के भी हो वह मोक्षमार्ग और 
मोक्ष का कारण नहीं है तो कहीं-कहीं शास्त्रों में उन्हे सोक्षमार्य और 
भोक्ष क्वा कारण क्यो कहा है ” 

उत्तर--( १) वास्तव मे किसी भी शास्त्र मे शुभभावों को मोक्ष- 
मार्ग और मोक्ष का कारण नही कहा है ओर जहाँ कही कहा है उपचार 
मात्र व्यवहार कारण कहा है ऐसा जानना । 

(२) निचली दशा में कितने ही जीवो के शुभोवयोग और 
शुद्धोपयोग का युक्तपना पाया जाता है, इसलिए उपचार से ब्रतादिक 
शुद्धोपयोग को मोक्षमार्ग कहा है, वस्तु का विचार करने पर शुभो- 
पयोग मोक्ष का घातक ही है, क्योकि बन्ध का कारण वह ही मोक्ष 
का घातक है--ऐसा श्रद्धात करना । [मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५५] 


(३) वीतराग भावो के और ब्रतादिक के कदाचित्‌ कार्य-कारण- 
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पना है इसलिए ब्रतादिक को मोक्षमार्ग कहे सो कथनमात्र ही है, 
परमार्थ से बाह्य क्रिया मोक्षमार्ग नही है--ऐसा ही श्रद्धान करना । 
[मोक्षमार्गप्रकागक पृष्ठ २५३ ] 

(४) ब्रत-तपादि मोक्षमार्ग है नही, निमित्तादि की अपेक्षा उपचार 

से इनको मोक्षमार्ग कहते हैं--इसलिए इन्हे व्यवहार कहा । 
[मोक्षमार्गंप्रक्नानक् प्रृष्ठ २५० | 

प्रन्‍्त ३२८४--युड-अशुद्ध भावों में हेय-उपादेय के विपय में 
'जिनाज्ञा क्‍या है ” 

उत्तर--( १) शुद्रोपयोग ही को प्रगट करने योग्य उपादेय मानकर 
उसका उपाय करता, (२) शुभोपयोग-अशुभपर्योग को हेय जानकर 
उनके त्वाग का उपाय करना, (३) जहाँ शुद्धोपवोग न हो सके, वहां 
अशुभोपयोग को छोडकर शुभ मे ही प्रवतंत करना क्योकि शुभोपयोग 
की अपेक्षा अशुभोपयोग में अशुद्धता की अधिकता है, (४) शुट्ोपयोग 
हो तब तो परद्वव्य का साक्षीभूत ही रहता है, वहाँ कुछ परद्रव्य का 
प्रयोजन ही नही है । [मोक्षमार्गेप्रकाशक पृष्ठ २५५ | 

प्रन्‍न्न ३२९--भअशुद्धोपयोग में निमित्त-तंसित्तिक्ष सम्बन्ध किस 
प्रकार है और इसका ज्ञान किसको होता है ? 

उत्तर--शुभोपयोग नैमित्तिक और वाह्य ब्रतादि की प्रवृत्ति निमित्त 
है । अशुभोपयोग नमित्तिक ओर बाह्य अन्नतादिक की प्रवृत्ति निमित्त 
है। इसका ज्ञान मात्र ज्ञानियों को हो होता है। 

प्रशत्त ३३०-- पहले अशुभोपयोग छंटकर शुभोपयोग हो फिर 
'शुभोपयोग छ टक्कर शुद्घोीपषोग हो--ऐसी चाम परिपारी” यह बात 
किसको लागू पड़ती है ? 

उत्तर--४-५-६ गुणस्थान की अपेक्षा यह कथन है। ज्ञानी सीधा 
अशुभ मे से शुद्ध मे नही आता है। पहले अशुभ को छोडकर शुभोपयोग 
होता है भर शुभोपयोग छूटकर शुद्धोपपोग होता है । इसलिए ऐसी 
क्रम परिपाटी ज्ञानी ही को लागू पडती है। 
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प्रइतत ३३१-उभयाभ्ासत्री कहता है कि शुभोप्योग है सो शुद्धो- 
पयोग का कारण है” क्या यह बात ठीक है ? 

उत्तर--ठीक नही है, जैसे--अशुभभाव कारण व शुभभाव कार्य 
और शुभभाव कारण व शुद्ठभाव कार्य ऐसा बनता नही है । यदि ऐसा 
हो तो शुभोपयोग का कारण अशुभोपयोग ठहरे और द्रव्यलिंगी के 
शुभोपयोग तो उत्कृष्ट होता है, शुदोपयोग होता हो चही, इसलिए 
परमार से इनके कारण--कार्यपना नही है । 

प्रन्‍्न २३२--मिव्यादृष्टि क्या करे तो शुद्धोपयोग की प्राष्ति हो 
ओर क्या करे तो परम्परा निगोद क्वी प्राप्ति हो ? 

उत्तर--जैप्ते-- रोगी को वहुत्त रोग था, पश्चात्‌ अल्प रोग रहा, 
तो वह अल्प रोग तो निरोग होने का कारण नही है । इतना है कि-- 
अल्प रोग रहने पर निरोग होने का उपाय करे तो हो जाये, परन्तु 
यदि अल्प रोग को ही भला जानक्कए उसको रखने का यत्त करे तो 
निरोग कैसे हो , कभी ना होवे, उसी प्रकार कषायी के (मिथ्यादुष्टि 
के) तीन्र कपायरूप मशुभोपयोग था, पश्चात्‌ मिथ्यादृष्टि के मन्द- 
कषायरूप शुभोपयोग हुआ परन्तु मिथ्यादृष्टि का वह शुभोपयोग तो 
नि कपाय शुद्धोपयोग होने का कारण है नहीं; इतना है कि तत्त्व के 
अभ्यासरूप शुभोपयोग होने पर शुद्धोपपोग होने का यत्न करे तो हो 
जाये। परन्‍्तु यदि शुभोपयोग को ही भला जानकर उसका साधन 
किया करे तो शुद्धोपयोग कैसे हो ” चारो गतियो मे घूमकर परम्परा 
निगोद की प्राप्ति हो । 


प्रन्‍्त ३३३--शुभोपपोग को शुद्रोपयोग क्वा कारण क्यो कहा 
जाता है ? 
.. उत्तर--सम्यकृदृष्टि को शिभोपयोग होने पर निकट शुद्धोपयोग 
को प्राप्ति होती है--ऐसी ज्ञान को मुख्यता से अरणानुयोग में शुभो- 
पयोग को शुद्धोपयोग का कारण भी कहते हैं । परन्तु मिथ्यादृष्टि का 
शुभोपयोग तो शुद्धोपपोग का कारण है ही नही--ऐसा जावना। 
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भरत रेर४--सम्पब्दृष्टि के शुभोषयोग पर परम्परा मोक्ष के क्ारण 
का आरोप क्यो आता है और भिध्यादृष्टि के शुभोपयोग पर सोक्ष वए 
आरोप क्यो नहों आता है ? 

उत्तर- (१) शुभोपयोगरूप व्यवहार ब्रत श॒द्धोपयोग का हेतू है 
झौर शुद्धोपयोग मोक्ष का हेतू है ऐसा मानकर यहाँ उपचार से व्यवहार 
ब्रत को मोक्ष का परम्परा हेतु कहा है। वास्तव मे तो शुभोपयोगी 
मुनि को मुनि योग्य शुद्ध परिणति ही (शुद्धत्य द्रव्य का अवलस्बन 
करती है इसलिए) विशेष शुद्धिरूप शुद्धोपयोग का हेतु होती है और 
वह शुद्धोपयोग मोक्ष का हेतु होता है। इस प्रकार इस शुद्ध परिणति 
मैं से हुये मोक्ष के परम्परा हेतृपने का आरोप उसके साथ रहने वाले 
शुभोपयोग मे करके व्यवहार ब्रत को मोक्ष का परम्परा हेतु कहा 
जाता है। 

(२) मिथ्यादृष्टि के जहाँ शुद्ध परिणति ही न हो वहां वर्तते हुए 
शुभोपयोग मे मोक्ष के परम्परा हेतृुपने का आरोप भी नही क्रिया जा 
सकता, क्योकि जहाँ मोक्ष का यथार्थ परम्परा हेतु प्रगट ही घही हुआ 
है--विद्यमान ही नही है वहाँ शुभोपयोग मे आरोप किसका किया 
जावे ? मिध्यादृष्टि के शुभभावों पर तो कभी मोक्ष का आरोप आता 
ही नहो, परन्तु सम्यग्दृष्टि नियम से शुभभाव का अभाव करके शुद्ध 
दशा मे आ ही जाता है--इसलिए सम्यर्दुष्टि के शुभभावों पर 
परम्परा भोक्ष का आरोप आता है, मिथ्यादृष्टि के शुभभावों पर 
परम्परा मोक्ष का आरोप नही आता है--ऐसा जानना। 

प्रघभ ३३५--भ्रवचनसार से शु&ता और शुभभाव की मैत्री क्ये 
फही है ? 
उत्तर--राग तो शुद्धता का शत्रु है परन्तु चरणानुयोग के शास्त्रो 
से ऐसा कथन करने की पढति है और व्यवहारनय का कथन हैं । 

भरत ३३६-उभयाभासी अपने को निश्चय रत्नत्रय हुआ केसे 
भानता है ? 
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उत्तर--वरतंमान पर्याय मे सिद्ध समान शुद्ध हूँ, केवलज्ञानादिं 
सहित हूँ इत्यादि प्रकार से आत्मा को शुद्ध माना, सो तो सम्यरदर्शन 
हुआ इत्यादि प्रकार से आत्मा को वेसा ही जाना सो सम्यस्जान 
हुआ इत्यादि प्रकार से आत्मा के वैप्ते ही विचार मे प्रवर्तत किया 
सो सम्यक्चारित्र हुआ--इस प्रकार अपने को निश्चय रत्नत्रय हुआ 
मानता है । [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २५६॥| 
प्रझत्त ३३७--क्या उभयासासी का इस प्रकार निश्चय रत्नत्रय 
मानना ठीक है 
उत्तर -मैं वर्तमान पर्याय मे प्रत्यक्ष अशुद्, सो शुद्ध कैसे मानता- 
जानता-विचारता हूँ इत्यादि विवेक्र रहित भ्रम से सन्तुष्ट होता है ॥ 
सो उसका इस प्रकार निशचय रत्नत्रय मानना ठीक नही है । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २५६] 
प्रश्त ३३८--उभया भासी अपने को व्यवहार रत्नत्रय हुआ क्रिस 
प्रकार पानता है ? 
उत्तर--अरह॒तादिक के सिवाय अन्य देवादिक को नहों मानता, 
व जैन शास्त्रानुस्तार जीवादिक के भेद सोख लिए हैं, उन्ही को मानता 
है, औरो को नहीं मानता है--वह तो सम्यग्दर्शन हुआ, जैन शास्त्रों 
के अभ्यास मे बहुत प्रवर्तेता है--सो सम्यग्जान हुआ और ब्रतादि 
क्रियाओ मे प्रव्तता हे--सो सम्यकचारित्र हुआ। इस प्रकार अपने' 
को व्यवहार रत्तत्रय हुआ मानता है। 
[मोक्षमार्गत्रकाशक पृष्ठ २५७ | 
प्रन्‍्त ३३९--फ्या उमभयाभासी का इस प्रकार व्यवहार रत्नत्रयः 
मानना ठोक्ष नहीं है ” 
उत्तर--ठीक नही है, क्योकि व्यवहार तो उपचार का नाम हैं। 
सों उपचार भी तो तब बनता है जब सत्यभूत निश्चय रत्नत्रय के 
कारणादि हो । सो उभयाभासी को निश्चय रत्नत्रय प्रगटा नही है 
इसलिए उसको व्यवहार रत्नत्रय की मान्यता भी खोटी है । 


( २५८ ) 
प्रदन ३४०--उभयाभासी का निशचय-व्यवहार सब भठा क्‍यों 
कताया है ? पे 
उत्तर- पहले तो मिथ्यादृष्टि का अध्यात्म शास्त्र मे प्रवेश ही 
नही है और यदि वह प्रवेश करता है तो विपरीत सम करा है--जैसे-- 
(१) निरचयाभासी व्यवहार को छोडकर भ्रष्ट होता है अर्थात अश्भ- 
भावों मे प्रवतंता है। (२) व्यवहारभासी निश्चय को भली-भाँति जाने 
बिता व्यवहार से हो मोक्ष मानता है, परमार्थ तत्त्व भे मृढ रहता है। 
(३) उसी प्रक्नार उभयाभासी निरचयाभास को जानता-मानता है 
परन्तु व्यवहार साधन को भी उपादेय मानता है, इसलिए उभयाभासी 
स्वच्छन्द होफ़र अशुभरूप नही प्रवर्तता है। मिथ्यादर्शन पूर्वक ब्रतादिक 
जुभोपयोगरूप प्रवतंता है। इसलिए अन्तिम ग्रेवेयक पर्यन्त पद को 
प्राप्त करता है परन्तु ससार परिभ्रमण नहीं मिटता है। (४) यदि 
कोई बिरला जीव यथार्थ स्थाह्गाद न्याय से सत्यार्थ को समभ ले तो 
उसे अवश्य ही सम्यकत्व की प्राप्त हो जाती है । 
[समयसार कलश १३७ का भावार्थ 
प्रश्न ३४१-- व्यवहार तो उपचार का नाम है ” सो उपचार भी 
"तो तब बनता है जब सत्यभुत निश३चय रत्नत्रय के कारणादिक हों-- 
इतका रहस्य क्‍्यां है ? [सोक्षसार्ग प्रकाशक पृष्ठ २५७] 
उत्तर--(१) निज शुद्ध आत्मा मे एकतारूप ध्यान करने से 
'निशचय-व्यवहार मोक्षमार्ग प्रगट होता है ऐसा नियम है। [अ] चौथा 
“गुणस्थान प्रथम निविकल्प ध्यान मे प्रगट होता है। उस ध्यान से हट- 
कर सविकल्प दशा मे सच्चे देवादिक के प्रति अस्थिरता का राग होता 
है। [आ] पाँचवा गुणस्थान भी निरविकल्प दशा मे प्राप्त होता है 
और सबिकतल्प दशा में भूमिका के योग्य अणुत्रतादि का आचरण होता 
है। [इ] मुनि अवस्था मे निविकल्प दशा सातवें ग्रुणस्थान से प्रगट 
होती है। छठे गुणस्थान मे अट्ठाईस मूलगुण रूप व्यवहार मोक्षमार्ग 
होता है। इसलिये ज्ञानियों को ही व्यवहार होता है, अज्ञानियों को 


६ २५६ ) 


नहीं होता है। (२) जैसे--“कनस्तर मे तेल भरा हो तो तेल का 
कनस्तर कहा जाता है। परन्तु कनस्तर मे मिट॒टी भरी हो तो तेल का 
' कनस्तर नही कहा जाता है, उसी प्रकार जिक्षकों निश्चय प्रगठा हो 
उसी के भूमिकानुसार राग को मोक्षमार्ग का उपचार बाता है परन्तु 
जिसमे (मिथ्यादृष्टियो मैं) मोह, राग, हें ष भरा हो--उन पर मोक्षमार्ग 
का आरोप केसे आ सकता है, कभी भी नहीं आ सकता है। इसलिए 
व्यवहार तो उपचार का नाम है । सो उपचार भी तो तब बनता है 
जब सत्यभूत निश्चय रत्नत्रय के कारणादिक हो” इसलिए अनुपचार 
हुए बिना उपचार का आरोप नही आता है। 


प्रन्‍तत ३४२--निश वयाभासी-व्यवह्ा राभासी और उभयाभासो के 
अज्ञान अन्धकार दूर करने मे कौन निमित्त हो सकता है ? 


उत्तर-(१) जो सम्यरदृष्टि हो, विद्याभ्यास करने से शास्त्र 
वाँचने योग्य बुद्धि प्रगट हुयी हो, सम्य्ज्ञान द्वारा स्व प्रकार के 
व्यवहार-निर्चयादिरूप व्याख्यान का अभिप्राय पहिचानता हो, 
जिसको शास्त्र वाँचकर आजीविका आदि लौकिक कार्य साधने की 
इच्छा न हो, वह ही अज्ञानियो के अधकार मिटाने मे निमित्त हो 
सकता है। (२) भूले हुए को मार्ग कौन दिखा सकता है, जो स्वय 
उसका जानकार हो। जो स्वय अन्धा हो वह दूसरो को क्या मार्ग 
दिखायेगा ? नही दिखा सकता, उसी प्रकार सम्यग्ज्ञानी ही मोक्षमार्ग 
में निमित्त हो सकता है। अज्ञानी कभी भी विमित्त नही हो सकता 
है क्योकि उपादान-निमित्त का ऐसा स्वभाव है। (३) नियमसार 
गाथा ५३ मे कहा है कि “जो मुमुक्ष हैं उनको भी उपचार से पदार्थ 
निर्णय के हेतुपने के कारण (सम्यक्त्व परिणाम का) अन्तरग हेतु कहा 
है क्योकि उनको दर्शनमोहनीय कर्म के क्षयादिक हैं। 


प्रश्न ३४३--शुभभाव करते-करते धर्म की प्राप्ति हो बावेगी; त्रत 
शोल-संयम्रादि व्यत्रहार मोक्षमार्ग और मोक्ष का छारण हैं, ऐसे 
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अज्ञानी जीवो के अज्ञान फो दूर करने के लिये समयप्तार कलश टीका 
फलश १०० से लेकर ११२ तक से क्या-क्या बताया है ? 
उत्तर--( १) किसी मिथ्यादृष्टि जीव का ऐसा अभिप्राय है जो 
दया, व्रत, तप-शील, सयम आदि * भले है, जीव को सुखकारी 
हैं । परन्तु. जेंसे अशुभ कर्म जीव को दुख करता है उसी प्रकार 
शुभ कर्म भी जीव को ढुख करता है। कर्म मे तो भला कोई नहीं 
है। अपने मोह को लिए हुए मिथ्यादृष्टि जीव कर्म को भला करके 
मानता है! [सम्यसार कलश १०० ] 
(२) शुभ कम भला, अशुभ करे बुरा सो ऐसे दोनों जीव 
मिथ्यादृष्टि हैं, दोनो जीव कम बन्ध कारणशील है। . कोई जीव 
गुभोपयोगी होता हुआ, यतिक्रिया मे मग्न होता हुआ शुद्धोपयोग को 
नही जानता है, केवल यतिक्रिया मात्र मे मग्त है। वह जीव ऐसा 
मानता है कि मैं तो मुनीश्वर, हमको विपय-कषाय सामग्री निषिद्ध 
है ऐसा जानकर विपय-कषाय सामग्री को छोडता है, आपको धन्यपना 
मानता है, मोक्षमार्ग मानता है। सो विचार करने पर ऐसा जीव 
मिथ्यादृष्टि है । [समयसार कलश १०१ | 
(३) शुभ कम के उदय में उत्तम पर्याय होती-है वहाँ धर्म की 
सामग्री मिलती है, उस धर्म की सामग्री से जीव मोक्ष जाता है इसलिए 
मोक्ष की परिपाटी शुभकर्म है। ऐसा कोई मिथ्यावादी मानता है। 
निरिचत हुआ कि कोई कर्म भला कोई कमे बुरा ऐसा तो नही, सब ही 
कर्म दु खरूप है। कर्म नि'सन्देह बन्ध को करता है, गणघर देव ने ऐसा 
कहा है । [समयसार कलश १०२] 
(४) कोई मिथ्यादृष्टि जीव छ्युभ क्रिया को मोक्षमार्ग मानकर 
पक्ष करता है सो निषेध किया, ऐसा भाव स्थापित किया कि मोक्ष- 
मार्ग कोई कर्म नहीं। निश्चय से शुद्ध स्वरूप अनुभव मोक्षमार्ग है, 


अनादि-परम्परा ऐसा उपदेश है । [समयसार कलश १०३ | 
(५) अशुभ क्रिया मोक्षमार्ग नही, शुभ क्रिया भी मोक्षमार्ग नही, 
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शुभ-अशुभ क्रिया मे मगन होता हुआ जीव विकल्पी है, इससे दु खी 
है। क्रिया सस्कार छूटकर णुद्ध स्वरूप का अनुभव होते ही जीव 
' निविकल्प है, इससे सुखी है । [समयसार कलश १०४] 


(६) शुद्ध स्वरूप का अनुभव मोक्षमार्ग है, इसके बिना जो कुछ 
है शुभ क्रियार्प-अशुभ क्रियारूप अनेक प्रकार वह सब वन्ध का मार्ग 
- है। [समयसार कलश १०४] 


(७) जिस प्रकार कामला का नाहर कहने के लिए नाहर (सिंह) 
है, उसी प्रकार आचरणरूप चारित्र कहने के लिये चारित्र है, परन्तु 
चारित्र नही है । नि सन्देह रूप से जानो । [समयसार कलश १०७] 

(८) व्यवहार चारित्र होता हुआ दुष्ट है, अनिष्ट है, घातक है 
इसलिए विपय-कषाय के समान क्रियारूप चारित्र निषिद्ध है। 

[समयसार कलश १०८] 


(६) समस्त कर्म जाति हेय है, पुण्य-पाप के विवरण की कया 
बात रही, ऐसी बात निश्चय से जानो, पुण्य कर्म भला ऐसी श्रान्ति 
मत करो । [समयसार कलश १०६ ] 


(१०) पापरूप अथवा पुण्यरूप जितनी क्रिया है वह सब मोक्षमार्ग 
नहीं हैं ऐसा जानकर समस्त क्रिया मे ममत्व का त्याग कर शुद्ध ज्ञान 
' भोक्षमार्ग है--ऐसा सिद्धान्त सिद् हुआ। [समयसार कलश ११२] 


प्रदन ३४४--आत्मज्ञान बिना अणुत्रत-महात्नतादि क्या बिल्कुल 
व्यय है ? 

उत्तर--जी पुरुष सम्यग्दर्शन से रहित हैं, बाह्य आचरण से 

, भन्तुष्ठ हैं, उसके बाह्य परिग्रह का त्याग है वह॒निरर्थक है । पर्व॑त, 

पर्वत की गुफा, नदी के पास, पर्वत के जल से चीरा हुआ स्थान 

इत्यादि स्थानों मे रहना निरर्थक है। ध्यान, माला जपना, मन-वचन- 

काय को रोकना, ११ अग ६ पूर्व का पढना, महात्रत, उपवासादि ये 
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सब निरथ्थक हैं । बाह्य शेप लोक रजन का कारण है इसलिए यह उप- 
देश है इस महाब्रतादि से कुछ परमार्थ सिद्धि नही है । 
[मोक्षपाहुड गाथा ८६-६०] 
प्रबव ३४५- जिसे जानने से सोक्षमार्ग मे प्रवत्ति हो वैसा अवश्य 
जानने योग्य--प्रयोजनभूत क्या-क्या है? 
उत्तर-( १) हेय-उपादेय तत्त्वों की परीक्षा करना । (२) जीवादि 
द्रव्य, सात तत्त्व तथा सुदेव-गुरू-धमं को पहिचानना । (३) त्यागने 
योग्य मिथ्यात्व-रागादिक तथा ग्रहण करने योग्य सम्यस्दर्शन-ज्ञानादिक 
का स्वरूप जानना। (४) निमित्त-नैमित्तिक आदि को जैसे हैं वेसा 
ही जानना । इत्यादि जिनके जानने से मोक्षमार्ग मे प्रवृत्ति हो उन्हें 
अवश्य जानना चाहिए; क्योंकि वे प्रयोजनभूत् तत्त्व है । 
[मोक्षमागंप्रकाशक प्रष्ठ २५६] 
प्रझत्त ३४६- सम्पकत्व का अधिकारी कौन और कब हो सकता 


उत्तर-देखो, तत्त्वविचार की महिमा ! तत्त्व विचार रहित 
देवादिक की प्रतीति करे, बहुत शास्त्रों का अभ्यास करे, ब्रतादिक 
पाले, तपश्चरणादि करे, उसको सम्यकत्व होने का अधिकार नही और 
तत्त्व विचार वाला इनके बिना भी सम्यवत्व का अधिकारी होता है। 
[मोक्षमार्गप्रकाशक पृष्ठ २६०) 
प्रन्‍्त ३४७- इस तरह भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार समझाने से क्‍या 
लाभ है ? 
उत्तर--उन-उन प्रकारो को पहचान कर अपने मे ऐसा दोष हो तो 
उसे दूर करके सम्यकश्चद्धानी होना, औरो के ही ऐसे दोष देख-देखकर 
कपायी नही होना, क्योकि अपना भला-वबुरा तो अपने परिणामों से 
है । औरो को रुचिवान देखे तो कुछ उपदेश देकर उनको भी भला 
करे । इसलिए अपने परिणाम सुधारने का उपाय करना योग्य है, 
स्व प्रकार के मिथ्यात्व भाव छोडकर सम्यरदृष्टि होना योग्य है, 
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ससार का मूल मिथ्यात्व है। मिथ्यात्व के समान अन्य कोई पाप' 
नहीं है । [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २६६ || 


(१८) भी पंचात्तिकाय से एकान्त व्यवहाराभासी का 
११ प्रदनों द्वारा स्पष्टीकरण 


प्रघन १--एकान्त व्यवहा राभासो किसका अवलम्बन करते हैं ? 

उत्तर--एकमात्र व्यवहार का अवलम्बन करते है । 

प्रश्न २--एकान्त व्यवहाराभासी एकमात्र व्यवहार का अवलम्बन 
क्यो करते हैं ? 
' उत्तर--“वास्तव में साध्य और साधन अभिन्‍न होते हैं, उसका 
अनुभव-ज्ञान ना होने से वास्तव में शुभभावरूप साधन से ही शुद्रभाव 
रूप साध्य प्राप्त होगा ।” ऐसी खोटी श्रद्धा और खोटा ज्ञान होने से 
ही एक्रमात्र व्यवहार का अवलम्बन करते हैं । 

प्रहतत ३--एकान्‍्त व्यवहाराभाप्ती श्रद्धा के लिये क्‍या ऋरते हैं 
और कया नहीं करते हैं ” 

उत्तर-घधर्मादि पर द्रव्यो की श्रद्ा करते हैं, आत्मा को श्रद्धा 
नही करते हैं । 

प्रश्न ४--एकान्त व्यवहारा भासी ज्ञान के लिये क्‍या करते हैं, कपा' 

: नहों करते हैं ? 
उत्तर--द्रव्यश्रुत के पठन-पाठनादि सस्क्रारो से अनेक अ्रकार के 
- विकल्प जाल से चैतन्य वृत्ति को घारण करते हैं, आत्मा का ज्ञान नहीं 

करते हैं । 

प्रन्‍त ५--एकान्त व्यवहा राभासी चारित्र के लिये क्या करते हैं ? 

' उत्तर-औयति के सभस्त ब्रत समुदायरूप तपादि प्रवृत्तिहुप कर्मे- 

कांप्डो की धमार मे पागल बने रहते हैं किसी पुण्य की रुचि करते हैं, 
कभी दयावन्त होते हैं । 
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हर प्रध्त ६- एकान्त व्यच्द्ाराभाती दर्शनाचार के लिए बया करते 
उत्तर--विश्ती समय प्रथमता (कोध मानादि सम्बन्धी राग हे प 
की मन्दता) किसी समय सवेग (विकारी भावों का भय) किसी समय 
अनुकम्पा, दया (सर्व प्राणियों पर दया का प्रादुर्भाव) और किसी 
समय आस्तिवय मे (जीवादि तत्त्वो बा जैसा अस्तित्व है वैसा ही 
आागम-युवित से मानना) व्ते हैं तथा घका, काछा, विचिकित्सा, 
मूटदृप्टि आदि भाव उत्पन्न ना हो ऐसी शुभोपयोगरूप सावधानी 
रखते है, मात्र व्यवह्ारनयरूप उपगृूहन, स्थितिकरण, वात्सल्य, प्रभा- 
वना इन क्षगों की भावना विचारते ह. और इस सम्बन्धी उत्साह को 

बार-बार बढाते है । 
३ प्रइन ७--एकास्त व्यव्हाराभासी ज्ञानान्वार के लिये क्‍या फरते 

है 
उत्तर- स्वाध्याय का काल विचास्ते हैं, अनेक प्रकार की विनय 
मे प्रवृत्ति करते है, दास्त्र की भक्ति के लिए विनय का विस्तार करते 
है दर्धर उपधघान करते हैं--आरम्भ करते हैं। शास्त्रो का भले प्रकार 
से बहुमान वरते हैं। गुरु आदि मे उपकार प्रवृत्ति को नहीं भूलतै, 
अर्थ-व्यजन और इन दोनो की शुद्धता मे सावधान रहते हैं । 
प्रनतत ८--एवान्त व्यवहाराभासी दारित्राचार के लिये क्या करते 
२ 

न्‍ उत्तर- हिंसा, झूठ, चोरी, स्थरी-तेवन और परियग्रह इन सबसे 
विस्तस्प पच-महाद्षतों मे स्थिर चृत्ति धारण करते है, योग (मन- 
वचन-काय) के निग्रहरूप गुव्तियों के अवलम्बन का उच्योग करते है, 
ईर्या-भाषा-ऐपणा-आदान निक्षेपण और उत्सर्ग इन पाँच समितियों में 
'वेथा प्रयत्नवन्त बतंते है । हे 
'पइन ६--एकास्त व्यवहाराभासी तपाचार के लिये बया करते हैं 
उत्तर- अनशन, अवमौदये, वृत्तिपरिसस्यान, रसपरित्याग, 
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वविविक्त शय्यासन और काय क्लेश मे निरन्तर उत्साह रखते हैं, प्राय- 
श्चितृ, विनय, वेय्यावृत्य, स्वाध्याय और ध्यान के लिये चित्त को वश 
में करते हैं । 
; प्रइत १०--एकास्त व्यवहाराभासी वीर्याचार फे लिए क्या करते 
हैं ] 
उत्तर--कर्मकाण्ड मे सर्वशक्ति पूर्वक वर्त॑ते हैं । 
प्रशन ११--एकान्त व्यवहाराभासी इन सबसे सावधानी रखता है 
इसका फल क्या होगा और क्या नहीं होगा ? 
उत्तर- ऐसा करते हुये कर्म चेतना की प्रधानतापूर्वक अशुभभाव 
की प्रवृत्ति छोडते हैं, किन्तु शुभभाव की प्रवृत्ति को आदरने योग्य 
मानकर अगीकार करते है, इसलिये सम्पूर्ण क्रियाकाण्ड के आउम्बर से 
अतिक्रात दशेत-जञान-चारित्र की ऐक्य परिणतिरूप ज्ञान चेतना को वे 
किसी भी समय प्राप्त नही होते है । वे बहुत पुण्य के भार से मन्थर 
(मन्द, सुस्त) हुई चित्तवृत्ति वाले बतंते है इसलिये स्वर्गंलोकादि 
बलेश प्राप्त करके परम्परा से दीघेकाल तक ससार में परिभ्रमण करते 


हैं। 
(१६९) उमयाभासी की प्रवृत्ति का विशेष स्पष्टीकरण 


प्रन्‍त्त १-- (१) अंतरंग मे आपने तो निर्धार करके यथावत््‌ 
मिशच्य-व्यवहार मोक्षसार्ग को पहिंचाना नहीं (२) जिनाज्ञा सानकर 
'निदचय-व्यवहारख्प सोक्षसाग दो प्रकार मानते हैं ।” इस वाक्य पर 
मुतिपत्ते को लगाकर सममाइये ? 

उत्तर-- (१) उभयाभासी मान्यता वाले शिष्य ने अपनी ज्ञान 
की पर्याय मे निर्णय करके यथावत्‌ निश्चय-व्यवहार मुनिपने को पहि- 
चाना नही | (२) तो फिर क्या हुआ ? जिन आज्ञा मानकर निरचय- 
व्यवह्यरूूप सुनिपना दो प्रकार मानते हैं । 

प्रन्‍नत २--/( १) सो सोक्षमार्ग दो नहीं हैं, सोक्षमार्ग का निरूपण 
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दो प्रकार है। (२) जहाँ सच्चे सोक्षमार्ग को मोक्षमार्ग निरूपित' 
किया जाये सो निश्चय मोक्षमार्ग है। (३) और जहां पर जो सोक्ष- 
मार्ग तो है नहीं, परन्तु मोक्षमार्ग का तिमित्त व सहचारौ है-उसे 
उपचार से सोक्षमार्ग कहा जाये सो व्यवहार मोक्षसार्ग है। (४) 
क्योंकि निशचचय-व्यवहार का सर्वत्र ऐसा ही लक्षण/है। (५) सच्चा 
मिझरूपण सो निशचय, उपचार निरूपण सो व्यवह/र--इसलिए निरूपण 
अपेक्षा दो प्रकार का सोक्षसार्ग जानना। (६) किन्तु एक निश्चय 
मोक्षमार्ग है, एक व्यवहार मोक्षमार्ग है--इस प्रकार दो सोक्षमार्ग 
सानना सिध्या है ।* हस वाक्य पर मुनिपने को लगाकर समझाइये ? 

उत्तर-( १) सो मुनिपना दो प्रकार का नहीं है, मुनिपने का 
निरूपण दो प्रकार का है। (२) जहाँ पर तीन चौकडी कषाय के 
अभावरूप सकलचारित्ररूप शुद्धि को मुनिपता निरूपित किया जाये 
सो निरचय मुनिपना है । (३) और जहाँ पर २८ मूलगुणरूप अशुद्धि 
मुनिपना तो है नही, परन्तु सकलचा रित्र शुद्धिबष्प मुन्िपने का निमित्त 
है व सहचारी है। उस २८ मूलगुणरूप अशुद्धि को उपचार से मुनिपता 
कहा जाये सो व्यवहार मुनिपना है। (४) क्योकि निशुचय-व्यवहार 
मुनिपने का चारो अनुयोगो मे ऐसा ही लक्षण है। (५) सकलचारिक्र 
रूप शुद्धि मुनिपने का सच्चा निरूपण है--सो निश्चय मुनिपना है और 
२८ मूलगुणरूप अशुद्धि मुनिपने का उपचार निरूपण है सो व्यवहार 
मुनिपना है। इसलिये निरूपण अपेक्षा दो प्रकार का मुनिपना जानना । 
(६) किन्तु एक सकलचारित्र शुद्धिरूप निशचय मुनिपना है और एक 
र८ मुलगुण अशुद्धिरूप व्यवहार मुनिपना है। इस प्रकार दो मुनिपना 
मानना मिथ्या है । 

प्रइ्त ३--/(१) तथा निशचय-व्यवहार दोनो को उपादेय मानता 
है, वह भी श्रम है। (२) क्योकि निदचय-व्यवहार का स्वरूप त 
परस्पर विरोध सहित है। (३)कारण कि समयसार में ऐसा कहा है। 
(४) व्यवहार अभृुतार्थ है सत्य स्वरूप का निरूपण नहीं करता, किसी! 
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भपेक्षा उपचार से अन्यथा निरूपण करता है। (५) तथा शुद्धनय जो 
निशचचय है वह भतार है, जेसा वस्तु का स्वरूप है, वेसता निरूपण 
करता है। (६) इस प्रकार इन दोनो का स्वरूप तो विरदता सहित 
है । इस वाक्य पर मुनिपने को लगाकर समभाइये । 

उत्तर--(१) सकलचारित्ररूप शुद्धि को निश्चय मुनिपना कहा है, 
वह प्रगट करने योग्य उपादेय है और २८ मुलगुणादि अशुद्धि को 
व्यवहार मुनिपता कहा है, वह हेय है। परन्तु उभयाभासी मान्यता 
वाला शिष्य निईुचय व्यवहार दोनो मुनिपने को उपादेय मानता है । 
इस पर प० टोडरमल जी कहते हैं कि वह भी उसका भ्रम है। 
(२) क्यों भ्रम है ? क्योकि निशुचय-व्यवहार मुनिपने का स्वरूप तो 
परस्पर वत्रिरोध सहित है । (३) क्योकि समयसार मे निश्चय-व्यवहार 
मुनिपने का स्वरूप ऐसा बताया है कि--(४) व्यवहारनय मुनिपने 
का २८ मूलगुणादि अशुद्धिरूप निरूपण करता है वह अभूतार्थ है। 
क्यो अभुताथे है ” क्योकि वह मुनिपने का सकलचारित्र शुद्धि रूप 
निरूपण नही करता है। निमित्त की अपेक्षा उपचार से मुनिपने का 

यथा निरूपण करता है। (५) तथा शुद्धनय जो निश्चय है वह 

मुनिपने को सकलचारित्र शुद्धिह्प निख्पण करता है वह भ्ृतार्थ है। 
वह भृतार्थ क्यो है ” क्योकि जेसा मुनिपने को सकलचारित्र शुउि 
स्वरूप है, वेसा मिख्पण करता है। (६) इस प्रकार निश्चय-व्यवहार 
मुनिपने का स्वरूप तो विरुद्धता सहित है । 

प्रइनन ४--“( १) तथा तू ऐसा मानता है कि सिद्ध समान शुद्ध 
आत्मा का अनुभवन सो निश्चय और ब्रत-शील-सयसादिरूप प्रवत्ति 
सो व्यवहार--सो तेरा ऐसा मानना ठीक नहीं है। (२) क्योक्ति किसी 
द्रव्य भाव का नाम निश्चय और फिसी का नाम व्यवहार--ऐसा नहीं 
है। (३) एक ही द्रव्य के भाव को उस स्वषप ही मिरू्पण फरना सो 
निशचयनय है। उपचार से उस द्रव्य के भाव फो अन्य द्रव्य के भाव 
स्वरूप निरूपण करना सो व्यवहार है। (४) जैसे मिट॒टीं के घडे फो' 
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मिट्टी का घडा निरूपित क्षिया जाये सो निगप्चयनय और घत संयोग 
के उपचार से उसी को घृत का घडा कहा जाये सो व्यवहार। 
(५) ऐसे ही अन्यत्न जावना--इस वाक्य पर मुनिपने को लगाकर 
समभाइहये ? 

उत्तर--(१) पडित जी उभयाभासी मान्यता वाले शिष्य को 
समझाते हुए कहते है कि---त्‌ ऐसा मानता है कि सकलचारित्ररूप 
शुद्ध आत्मा का अनुभवन सो निश्चय मुनिपना और २८ समूलगरुणावि- 
रूप प्रवृत्ति सो व्यवहार मुनिपना--सो ऐसा तेरा निरुचय-व्यवहयार 
का स्वरूप मानना ठीक नही है। (२) क्योकि चारित्रगुण की शुद्ध 
पर्याय का नाम निश्चय मुनिपता और चारित्रयुण की २८ सूलगुणादि- 
रूप अशद्ध पर्याय का नाम व्यवहार मनिपत्ता--ऐसा निश्चय-व्यवहार 
का स्वरूप नही है, क्योकि प्रवृत्ति मे निश्चय-व्यवहार नही हाता है 
प्रवत्ति मे नय का प्रयोजन ही नही है, प्रवत्ति तो द्रव्य की परिणति 
हैं । इसलिये प्रवृत्ति मे निश्चय-व्यवहार नहीं होता है। (३) यदि 
प्रवृत्ति मे निश्चय-व्यवहार नहीं होता है तो निश्चय-व्यवहा र किससे 
है ” उत्तर--अभिप्रायपूर्वक किसी वस्तु के प्ररूपण में निर्चय- 
व्यवहार होता है। मुनिपने को चारित्रयुण की सकलचारित्र शुद्धिल्प 
सतिरूपण करना सो निश्चयनय है और मुनिपने को २८ मूलग्रुणादि 
अशद्धिरूप निरूपण करना सो व्यवहार है। (४) जँसे--[अ]| मिट॒टी 
मे अनादिकाल से प्रवृत्ति (पर्याय) का प्रवाह चला आ रहा है, वह 
प्रवृत्ति है। अतः प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन ही नही है। [ भा | प्रवृत्ति 
वो मिट्टी का परिणमन है। [ड] मानो सिट्टी की १० नम्बर की 
पर्याय को ध्यान मे लिया और उस १० नम्बर की पर्याय का तान 
आपने घडा रखा। तो उस घडा रूप प्रवृत्ति को मिदटी का घडा 
कहना सो विद्चयनय है और घी के सयोग के उपचार से उसी घडे 
को घी का घड़ा कहना सो व्यवहारवय है, उसी प्रकार | अ |सम्यग्दशैच 
होने के साथ ही आत्मा के चारित्र गुण में पर्याय का प्रवाह चला आ 
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रहा है। वह भ्रवृत्ति शुद्धि और अशुद्धि रूप है। उस शुद्धि और अशृद्धि 
रूप प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन ही नही है। [आ] शुद्धि और अशुद्धि 
आत्मा के चारित्र गुण का परिणमन है। [३] मानो आपने चारि त्रगुण 
की सकलचारित्र रूप शुद्धि जो १० नम्बर की प्रवृत्ति है उसको ध्यान 
में लिया और उस सकलचारित्ररूप शुद्धि का नाम मुनिपना रखा तो 
उस मुतिपने को सकलचारित्रिरूप शुद्धिहप निरूपण करना सो निष्चय- 
नय है और २८ मूलगुणादि अशुद्धि के सयोग से उस मुनिपने को, 
उपच(र से २८ मूलगुणादि रूप निरूपण करना सो व्यवहारमय है ।, 
(५) मिट्टी के दृष्टान्त के अनुसार कथन मे निः्चय-व्यवहार जानना 
मानता और प्रवृत्ति में निश्चय-व्यवहार नही जानना मानना । 


प्रन्‍्त ५-- (१) इसलिये तू किसी छो नि:च्चय साने और किसी 
को व्यवहार माने बह भ्रम है। (२) तथा तेरे मानने में भी निइच्य- 
व्यवहार को परस्पर विरोध आया। (३) यदि तू अपने को सिद्ध 
समान शुद्ध मानता है तो ब्रतादिक किसलिये क्रता है ? (४) यदि 
ब्रतादिक के साधन द्वारा सिद्ध होना चाहता है तो वर्तमान मे शुद्ध 
आत्मा का अनुभवन सिध्या हुआ। (५) इस प्रकार दोनो नयोक के 
परस्पर विरोध है। (६) इसलिये दोनो नयो फा उपादेयपना नहीं 
बतता।” इस वाक्य पर सुनिपने को लगाकर समभ्ताइये ? 
उत्तर--( १) इसलिए तू सकलचारित्र शुद्धिरूप आत्मा के अनु- 
भवन को निरचय मुनिपना माने और २८ मूलगुणादि अशुद्धिरूष 
भ्रवृत्ति को व्यवहार मुनिपना माने--ऐसा तेरा नि३चय-व्यवहार 
मानना भी, वह तेरा भ्रम है। (२) तथा तेरे सकलचारित्र शुद्धिरूप 
, अत्मा के अनुभवन को निश्चय मुनिपना और २८ मूलगुणादि अशद्धि 
रुप प्रवृत्ति को व्यवहार मुनिपना मानने मे भी परस्पर विरोब 
आया। (३) क्‍या विरोध आया ? यदि तू अपने को सकलचारित्र 
शुद्धिह्प प्रगट मुनिपना मानता है तो २८ मूलगुणादि अशुद्धि का 


हि 


पालन क्यों करता हैं ? (४) यदि वह कहे कि--मैं २८ मूलग्रुणाई 
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रूप व्यवहार साधन द्वारा सकलचारित्र शुद्धिरूप मुनिपने की सिद्धि 
करना चाहता हूँ तो वर्तमान मे सकलचारित्र शुद्धिरूप मुनिपने का 
अनुभवन्त प्रगटपता मानना--तेरा मिथ्या हुआ। (५) इस प्रकार 
निर्चय-व्यवहार दोनो प्रकार का मुनिपना मानने मे परस्पर विरोध 
है। (६) सकलचारित्र शुड्विरूप आत्मा का अनुभवन निदचय मुनिपना 
है और २८ मूलगुणादि अशुद्धि हप प्रवृत्ति सो व्यवहार मुनिपना है-- 
इस प्रकार तेरी मान्यतानुसार नि३्चय-व्यवहार मुनिपने मे भी उप्ण- 
देयपता नही बनता । 

प्रन्‍तत ६--/( १) यहाँ प्रइन है कि समयसारादि में शुद्ध आत्मा के 
अनुभव को निशचय कहा है। ब्रत-तप-संथसादि को व्यवहार कहा है-- 
उस प्रकार ही हम मानते हैं ” (२) समाधान-शुद्ध आत्मा का अनुभव 
सच्चा मोक्षमार्ग है इसलिये उसे निश्चय कहा। यहाँ स्वभाव से 
अभिन्‍न परभाव से भिन्‍न ऐसा शुद्ध दब्द का अर्थ जानना ।(३)संसारी 
को घिद मादनना--ऐसा धम्रम रूप अर्थ शुद्र शब्द का नहीं जानना। 
(४) तथा ब्नत-तपादि मोक्षमार्ग हैं नहीं, निमित्तादिक की अपेक्षा उप- 
चार से इनको मोक्षमार्ग कहते हैं--इसलिये इन्हें व्यवहार कहा है। 
(५) इस प्रकार धभृतार्थ-अभृतार्थ मोक्षमार्गपने से इनको नि३चय-व्यव- 
हार कहा है, सो ऐसा ही मानना। (६) परन्तु यह दोनो ही सच्चे 
मोक्षमार्ग हैं, इन दोनो को उपादेय मानना वह तो मिध्यादुद्धि ही 
है ।” इस वाद्य पर मुनिपने को लगाकर ससकाइये ? 

उत्तर--( १) उभयाभासी मान्यता वाला शिष्य कहता है कि 
हमने समयसारादि शास्त्रो का अभ्यास किया है। उसमे बताया है कि 
शुद्ध आत्मा का सकलचारित्र वीतराग दशा रूप अनुभव को निश्चय 
मुनिपत्ता कहा है और २८ मूलग्रुणादि शुभभावो को व्यवहार मुनिपना 
कहा है। समयसारादि के अनुसार ही हम मानते हैं--आप हम झूठा 
क्यो कहते हो ? (२) समाधान किया है कि शुद्ध के दो अर्थ है एक 
तो द्रव्य अपेक्षा शुद्धिपना है दूसरा पर्याय अपेक्षा शुद्धपना है। वहाँ 
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द्रव्य अपेक्षा शुदपना--द्रव्यकर्म, नोकम, मावकर्मो से भिन्‍नपता और 
ज्ञान-दर्शन-चारित्र आदि अनन्त गुणों से अभिन्‍नपतना उसे शक्तिरूप 
मुनिपना कहा है और पर्याय अपेक्षा शुदपना--आत्मा के आश्रय से 
सकलचारित्ररूप शुद्धि पर्याय मे प्रगट होना उसे पर्याय में प्रगट मुन्ि- 
पना कहा है । (३) फिर पंडित जी उभयाभासी मान्यता वाले शिष्य 
को समभाते हुए कहते है कि तु शक्तिरूप मुनिपना मानता नही है और 
पर्याय मे सकलचारित्रहूप शुद्धिरूप मुनिपना तुझे प्रगटा नही है। फिर 
भी तू अपने को वर्तमान पर्याय मे सकलचारित्ररूप मुनिपना माने--यह 
अमरूप अर्थ शुद्ध शब्द का नही जानना । (४) तथा २८ मूलगुणादि 
का शुभ भाव मुनिपना नही है। परन्तु जिम्तको अपने निज ज्ञायक 
भगवान के आश्रय से सकलचारित्र शुद्धिरूप मुनिपना प्रगटा है उस 
जीव के २८ मूलगुणादि शुभभावों को उपचार से व्यवहार मुनिपना 
कहा है। परन्तु तुझे सकलचारित्र शुद्धिरूप मुनिपना प्रगठा नहीं है 
इसलिये तेरे २८ मूलगुणादि के शुभभावों मे मुनिपने का उपचार भी 
सम्मव नही है। अत तेरी मान्यतानुसार तैरा माना हुआ निश्चय- 
व्यवहार मुनिपना झूठा है। (५) इस प्रकार सकलचारित्ररूप शुद्धि 
को भूतार्थ मुनिषपना कहा है और २८ मूलग्रुणादि के शुभभावों को 
अभूताथे मुनिपना कहा है--सो ऐसा ही मानता । (६) परन्तु सकल- 
चारित्रहूप शुद्धि निइचय मुनिपना और २८ मूलगुणादि के शुभ भाव 
व्यवहार मुनिपना है। परन्तु ये दोनो ही सच्चा मुनिपना है और इन 
दोनो को ही उपादेय मानना--यह तो मिथ्यादृष्टिपना ही है । 

.. प्रइन ७--/(१) वहाँ वह कहता है कि श्रद्धात तो निएचय का 
रखते हैं ओर प्रवृत्ति व्यवहार रूप रखते हैं । इस प्ररार हम दोनो को 
अंगीकार करते हैं। (२) सो ऐसा भी नहीं बनता, क्योकि निश्चय 
का निशम्चयरूप और व्यवहार का व्यवहार हप श्रद्धान करना योग्य 
है। (३) एक ही नय का भ्रद्धान होने से एकान्त मिय्यात्व होता है । 
(४) तथा प्रवृत्ति मे नय का प्रयोजन ही नहों है। (५) प्रवृत्ति तो 
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द्रव्य की परिणति है। (६) वहाँ जिस द्रव्य की परिणति हो उसको: 
उसी फी प्ररूपित करे सो निश्चयनय; (७) और उसी को अन्य द्रव्य 
की प्ररुपित करे सो व्यवह्ारतय । (८५) ऐसे अभिप्रायानुसार प्ररुूपण' 
से उस प्रवृत्ति में दोनों नय बनते हैं । (६) कुछ प्रवृत्ति दो तो नयरूप 
है नहीं। (१०) इसलिये इस प्रकार भी दोनो नयो का ग्रहण मानना 
सिथ्या है।” इस वाक्य पर सुनिपने को लगाकर समभराइये ? 
उत्तर--उभयाभासोी मान्यता वाला शिष्य तीसरी भूल क्या करता 
है उसका स्पष्टीकरण--( १) वह कहता है कि हम सकलचारित्र जुद्धि 
रूप निश्चय मुनिपने का तो श्रद्धान रखते हैं और २८ मूलगुणादि 
व्यवहार मुनिपने रूप प्रवृत्ति रखते हैं--इस प्रकार हम निशचय-व्यव- 
हार दोनो मुनिपनो को अगीक़ार करते हैं ।(२)१डित जी ने समभाया 
है कि ऐसा भी नहीं बनता, क्योकि यदि सकलचारित्र शुद्धि रुप 
निशचय-मुनिपने का श्रद्यान रखते हो तो प्रवृत्ति भी सकलचारित्र शुद्धि 
रूप निश्चय मुनिपने की होनी चाहिये। इसलिये सकलचारित्र शुद्धि- 
रूप जो निएचय मुनिपना कहा है वह प्रगट करने योग्य उपादेय है-- 
यह निश्चय का निरचयरूप श्रद्धान है और २९ मूलगुणादि अशुद्धि रूप 
जो व्यवहार मुनिपना कहा है वह बध रुप होने से हेय है-यह व्यवहार 
का व्यवहार रूप श्रद्यान है। (३) [अ] सकलचारित्र पर्याय मे प्रगट 
हुये विना सकलचारित्र रूप शुद्धि मान ले--यह एकान्त मिथ्यात्व है ।' 
[आ] धनुपचार अर्थात्‌ निश्चय मुनिपना प्रगट हुये बिना २८ सूल- 
गुणादि रूप प्रवृत्ति को व्यवहार मुनिपना मान ले--यह भी एकान्त 
मिथ्यात्व है। [इ] और हम सकलचारित्र शुद्धि रूप निरचय मुनिपने 
का श्रद्वान रखते हैं और २८ मूलगुणादि रूप व्यवहार मुनिपने फी 
प्रवृत्ति का पालन करते हैं यह भी एकास्त मिथ्यात्व है। [ई| निश्चया 
भासीपना, व्यवहारभासीपना और उभयाभासीपना--यह तीनो एक ही 
नय फा श्रद्यान होने से एकान्त मिथ्यात्व है। (४) यथार्थ मुनिपता 
होने पर आत्मा के चारित्रगुण के परिगमन में शुद्धि-अशुद्धि रूप मिश्र 
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दशा की प्रवृत्ति हो जाती है। उस मिश्र दक्षा की प्रवृत्ति मे नय का 
प्रयोजन ही नही है। (५) शुद्धि-अशुद्धि रूप मिश्र दशा आत्मा के 
चारित्रगुण का कार्य है इसलिये कहा है कि प्रवृत्ति तो द्रव्य की परि- 
णति है। (६) वहाँ सकलचारित्र रूप शुद्धि को मुनिपना प्ररूपित करे 
सो निशचयनय है । (७) और वही पर २८ मूलगुणादि रूप अशुद्धि को 
मुनिपना प्ररूपित करे सो व्यवहारतय है। (८) ऐसे अभिप्रायानुप्तार 
कथन से सकलचारित्र रूप शुद्ध मे और २८ मूलगुणादि रूप अशुद्धि 
से निशचय-व्यवहार मुनिपना कहा जाता है। (६) सकलचारित्र रूप 
शुद्धि और २८ मूलगुणादि रूप अशुद्धि ही तो तय रूप है नहीं ।( १०) 
सकलचारित्र शुद्धि रूप निशुचय-मुनिपने का श्रद्धात रखते हैं और २८ 
मूलगुणादि व्यवहार रूप प्रवृत्ति का पालन करते हैं इसलिए इस प्रकार 
भी उभ्याभासी शिष्य का निरचय-व्यवहार मुनिपना मातता मिथ्या 
है। 

प्रइनन ८--( १) तो क्या करें ? सो कहते हैं। (२) निशचयनय से 
जो निहपण फिया हो उसे तो सत्यार्थ मानक्षर उसका श्रद्यान अंगीकार 
करना। (३) और व्यवहारनय से जो निरूपण किया हो उसे असत्याथथे 
मानक्वर उसका अदान छोडना । (४) यही समयसार कलश १७३ में 
कहा है। अर्थ--क्योक्ति सर्वे ही हिसादि व अहिसादि से अध्यवसाय है 
वह समस्त ही छोड़ना--ऐसा जिनदेवो ने कहा है। (५) इसलिये 
में ऐसा मानता हूं कि जो पराश्चित व्यवहार है सो सर्वे ही छड़ाया है। 
(६) सन्त पुरुष एक परम निशचय ही को भले प्रकार निष्फम्परूप से 
अंगीकार करके शुद्धक्ञावधनरूप निज महिमा मे स्थिति क्यो नही 
करते ? (७) भाषार्थ-यहाँ व्यवहार का तो त्याग कराया है। 
इसलिये निश्चय को अंगीक्ार करके निज सहिमा रूप प्रवर्तेना युक्त 
है।” इस वाक्य पर सुनिपने को लगाकर समफ्काइये ? 

उत्तर-“(१) उभयाभासी निश्चय मुनिपने का श्रद्धान रखता 
है ओर व्यवहार मुनिपने की प्रवृत्ति रखता है और इस प्रकार उसके. 
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निरचय-व्यवहार मुनिपने का ग्रहण भी मिथ्या वतला दिया तो वह 
किस प्रकार जाने-माने तो उसका निश्चय-व्यवहार मुनिपने का श्रद्धान 
सच्चा कहलावे ? (२) निश्चयनय से जहाँ शास्त्रों में सकलचारित्र- 
रूप शुद्धि को मुत्तिपता तिरूपण किया हो उसे सत्यार्थ मुनिपना 
मानकर उसका श्रद्धान अगीकार करता । (३) व्यवहारनय से जहाँ 
शास्त्रों मे २८ मूलगुणादिरूप अशुद्धि को मुनिपना निरूपित किया हो 
उसे असत्यार्थ मुनिपना मानकर उसका श्रदान छोडना । (४) भगवान 
अमृतचन्द्राचाय ने समयसार कलश १७३ में कहा है कि सकलचारित्र 
शुद्धिरुप मुनिपना प्रगट पर्याय मे ना होने पर भी मुझे सकलचारित्र 
शुद्धिरुप मुनिपना प्रगट है--ऐसा सानना और २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति 
को व्यवहार मुनिपना मानना--यह तो उभयाभासी मिथ्यादृष्टि का 
मिथ्या अध्यवसाय है तथा ऐसे-ऐसे और समस्त मिथ्या अध्यवसायों 
को छोडने का आदेश समस्त जिनेनल्र भगवान की दिव्य ध्वनि में 
आया है। (५) अमृतचन्द्राचार्य स्वयं कहते हैं कि इसलिये मैं ऐसा 
मानता हूँ कि २८ मूलगुणादि का विकल्प जो पराश्चित' व्यवहार कहा 
है सो सर्वे ही छडाया है। (६) तो फिर सनन्‍्तपुरुष एक परम निज 
त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव का आश्रय करके सकलचारित्र रूप शुद्धि को 
प्रगट करके शुद्ध्नानधनरूप निज महिमा में स्थिति क्यों नही करते * 
अर्थात्‌ श्रेणी माडकर केवलज्ञान क्‍यों प्रगट नहीं करते ?--ऐसा 
कहकर आचार्य भगवान ने खेद प्रगट किया है। (७) भावार्थ में 
बताया है कि २८ सुलग्रुणादि रूप व्यवहार मुनिपने का त्याग करके, 
निज त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव के आश्रय से सकलचारित्ररूप शुद्धि 
प्रगट करके निज महिमा मे प्रवर्तन करके श्रेणी माडकर केवलज्ञान 
प्रगट करना युक्त है । 

प्रन्‍न £--/(१) तथा षडपाहुड़ के मोक्ष पाहुड़ गाथा ३१ में 
कुन्द-कुन्द भगवान ने कहा है कि (२) जो व्यवहार में सोता है वह 
योगी अपने जआत्मकार्य में जागता है। (३) तथा जो व्यवहार में 
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जागता है वह अपने कार्य में सोता है। (४) इसलिये व्यवहारनय का 
श्रद्धान छोड़कर निश्चयनय का श्रद्धान करना योग्य है।” इस वाकप 
पर मुनिपने को लगाकर समकाइ्ये ? 

उत्तर--( १) सकलचारित्र शुद्धिरूप निश्चय मुनिपने को अगीकार 
करने और २८ मूलगुणादि अशुद्धिर्प व्यवहार मुनिपने के त्याग के 
विषय में मोक्षपाहुड गाथा ३१ में भगवान कुन्दकुन्दाचार्य ने क्या 
कहा है ? (२) जो २८ मूलगुणादिरूप व्यवहार मुनिपने की श्रद्धा 
छोडकर सकलचारित्र रूप निशुचय मुनिपने की श्रद्धा करता है वह 
योगी अपने आत्मकारय में जागता है। (३) तथा जो २८ मूलगुणावि- 
रूप व्यवहार मुनिपने मे जागता है, इसी को सच्चा मुनिपना मानता 
है--वह अपने आत्मकार्य मे सोता है। (४) इसलिए २८ मूलगुणादि- 
रूप व्यवहार मुनिपने का श्रद्धान छोडकर सकलचारित्र रूप निश्चय 
मुनिपने का अरदान करना योग्य है, क्योकि यथार्थ मे सकलचारित्ररूप 
शुद्धोपयोग ही मुनिपना है । 

प्रन्‍न १०--( १) व्यवहारनय स्वद्रव्य-परद्रव्य को व उनके भावों 
को व क्वारण-कार्या विक को किसी को किसी से मिलाकर निरूपण 
करता है सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है, इसलिये उप्तका 
त्याग करना। (२) निशचयनय उन्हीं को यथावत्‌ निरुपण करता है, 
किसी को किसी में नहीं मिलाता है सो ऐसे ही श्रद्यात से सम्पक्‍्त्व 
होता है, इसलिये उसका भ्द्धान करना/--इस चाकय पर सनिपने को 
लगाकर समभाइये ? 

उत्तर--( १) २८ मूलगुणादि रूप व्यवहार मुनिपने का श्रद्धान 
छोडकर सकलचारित्ररूप निशचय मुनिपने का श्रद्धान क्यो करना योग्य 
है ? इस प्रइन का उत्तर इस वाक्य मे है। सकलचा रित्ररूप निश्चय 
मुनिपता--यह स्वद्रव्य का भाव है और २८ मुलगुणादि प्रवृत्ति रूप 
व्यवहार मुनिपना--यह परद्रव्य का भाव है। व्यवहारतय--सकल- 
चारित्ररूप स्वद्रव्य के भाव को और २८ मूलग्रुणादि रूप परद्रव्य के 
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भाव को-- किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण करता है मो २८ 
मूलगुणादि रूप ही सच्चा मुनिपना है--ऐसे श्रद्धात से मिथ्यात्व होता 
है इसलिए उसका त्याग करना । (२) निरचयनय--सकलचा रित्ररूप 
निरचय मुनिपना स्वद्रव्य के भाव को और २८ मूलगुणादिरूप व्यवहार 
मुनिपना परद्रव्य के भाव को यथावत्‌ जैसा का तैसा निरूपित करता 
है, किसी को किसी मे नहीं मिलाता है। २८ समूलग्रुणादिरूप प्रवृत्ति 
सुनिपता नहीं है, सकलचारित्ररूप शुद्धि ही निश्चय मुनिपना है--सो 
ऐसे ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है--इसलिए उसका श्रद्धात करना। 
प्रइनन ११--/ (१) यहाँ प्रश्न है कि यदि ऐसा है तो जिनमार् में 
दोनो नयों का ग्रहण करना कहा है, सो फंसे ? (२) ससाधान--जिन- 
मार्ग में कहीं तो चिश्चयनय की मुख्यतया लिये व्याख्यान है, उसे तो 
सत्यार्थ ऐसे ही है! ऐसा जानना। (३) तथा कहीं व्यवहारनय की 
मुस्यता लिये व्याख्यान है उसे ऐसे है नहीं, निम्चित्तादि की अपेक्षा 
उपचार किया है! ऐसा जानना। (४) इस प्रकार जानने का नाम ही 
दोनों नयों फा महण है।” इस घावय पर मुनिपत्रे को लगाकर 
समफाहये ? 
उत्तर-- (१) .उभयाभासी मान्यता वाला शिष्य प्रश्न करता है 
कि आर कहते हो कि २८ मूलगुणादि प्रवृति रूप व्यवहार सुनिपने 
के श्रद्यान से मिथ्यात्व होता है--इसलिए उसका त्याग करना और 
सकलचारित्र शु्धिरूप निश्चय सुनिपने के श्रद्यान से सम्यवत्व होता 
है--इसलिये उसका ग्रहण करना चाहिए । परन्तु जिनमार्ग में तो 
निदरचय-व्यवहार दोनो प्रकार के मुनिपने का ग्रहण करना कहा है सो 
कसे ? (२) वहाँ सम्राघान किया है कि जिनमार्ग मे कही तो सकल- 
चारित्र शुद्धिरप मुनिपना कहा है, यह तो निरचयनय की मुख्यता 
लिये व्याज्यान है, उसे तो “सत्यार्थ ऐसे ही है” ऐसा जावना। 
(३) तथा जितमार्य मे कही २८ मूलगुणादिरूप प्रवृत्ति को मुनिपना 
कहा है, यह व्यवहारनय की मुख्यता लिये व्याख्यान है, उसे तो “ऐसा 
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है नही, निमित्तादिक की अपेक्षा उपचार से कथन किया है-ऐसा 
जानना । (४) २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति मुनिपना नहीं है अपितु सकल- 
चारित्र रूप शुद्धि ही सच्चा मुनिपना है--इस प्रकार जानने का नाम 
ही निश्चय-व्यवहार मुनिपने का ग्रहण है। 

प्रदत्त १९-- तथा दोनो नयो के व्याख्यान फो समान सत्यार्थ 
जानकर ऐसे भी हैं और ऐसे भी हूँ इस प्रकार अ्रमरूप प्रवरतंन से तो 
दोनो वयो का ग्रहण करना नहीं कहा हे । इस वाक्य पर सुनिपने को 
लगाकर समझाइये ? 

उत्तर--फोई-कोई चतुर विद्वात निश्चयनय सकलचा रित्र शुद्धिरूप 
भी मुनिपना है और व्यवहारनय से २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति रूप भी 
मुनिपता है--ऐसा कहते है । क्या उन चतुर विद्वानों का ऐसा कहना 
झूठा है ? वहाँ उत्तर दिया है कि ऐसे चतुर विद्वानों का कहना झूठा 
ही है क्योकि निश्चय और व्यवहारनय के व्याख्यान को समात 
सत्याथे जानकर सकलचारित्र शुद्धिहष्प भी मुनिपना है और र८ 
मूलगुणादि प्रवृत्तिक्प भी मुनिपना है--इस प्रकार भ्रमरूप प्रवर्तन से 
तो नि३चय-व्यवहारत्य का ग्रहण करना जिनमार्ग मे नही कहा है। 

प्रन्‍्त १३--( १) फिर प्रहन हैं कि यदि व्यवहारनय असत्यार्थ 
हैं तो उसका उपदेश जिनमार्ग में क्रिसलिये दिया ? एक निशचयनय 
ही का निरूपण करता था। (२) समाधान--ऐसा हो तफ॑ समयसार 
गाया ८ में किया है, वहाँ उत्तर दिया हे-जिस प्रकार अचाय॑ अर्थात्‌ 
स्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा बिता अर्थ ग्रहण कराने से कोई सप्तर्थ नहीं 
हैं; उसी प्रकार व्यवहार के बिना परमसार्थ का उपदेश अद्यक्य है, 
इसलिये व्यवहार का उपदेश है। (३) तथा इसी सूत्र फी व्याख्या से 
ऐसा कहा है कि “व्यवहारनयोनानु सत्तंव्य ” इसका अर्थ है--इस 
नि३चय को अगोंक्षार कराने के लिये व्यवहार द्वारा उपदेश देते हैं। 
(४) परन्तु व्यवहारनय है, सो अंगीकार करने योग्य नहीं है। ' इस 
वाक्य पर झुनिपने को लगाकर समभककाइये ? 
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उत्तर--उभयाभासी मान्यता वाला थिष्य कहता है कि यदि 
र८ मूलगुणादि प्रवृत्तिरूप व्यवहार मुनिपना असत्याथ है तो उसका 
उपदेश जिनमार्ग मे किसलिए दिया ? एक सकलचारित्र शुद्धिरूप 
निरचय सुनिपने का ही निरूपण करना था। (२) उसका समाधान 
करते हुए उत्तर दिया है कि जिस प्रकार स्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा 
विना अर्थ ग्रहण कराने मे कोई समर्थ नही है, उसी प्रकार २८ मूल- 
गुणादि प्रवृत्ति रूप व्यवहार मुनिपने के विना सकलचारित्र शुद्धिहूप 
निश्चय मुनिपने का ज्ञान कराना अशक्य है -इसलिए असत्याथ व्यव- 
हार मुनिपने का उपदेश है। (३) तथा समयसार गाथा ८ की टीका 
मे कहा है कि यथार्थ निश्चय मुनिपने का ज्ञान कराने के लिए असत्यार्थ 
व्यवहार मुनिपने का उपदेश है। (४) परन्तु २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति- 
रूप व्यवहार मुनिपना है, उसका विषय भी है, वह जानने योन्‍्य है, 
परन्तु असत्यार्थ व्यवहार मुनिपना अगीकार करने योग्य नही है । 

प्रशत्त १४--“(१) व्यवहार बिना निश्चय का उपदेश फंसे नहीं 
होता ? (२) समाधान--निदचय से वीतरागभाव मोक्षमार्ग है उसे जो 
नहीं पहचानते उनको ऐसे ही कहते रहे तो वे समझ नहीं पाये । 
(३) परद्रव्य के निमित्त मिटने की सापेक्षता हारा, (४) व्यवहारनय 
से ब्रत-शील-संयमादि-रूप वीतराग भाव के विशेष बतलाये तब उन्हें 
घीतराग भाव को पहिचान हुई ।” इत वाक्य को सुनिपने पर लगाकर 
समभाहये ” मु 

उत्तर- (१) २८ मूलगुणादि की प्रवृत्ति मुनिपना है--ऐसे व्यव- 
हार के बिना सकलचारित्र शुद्धिहप निश्चय सुनिपने का उपदेश कैसे 
नही होता ? इसको स्पष्टता से समाइये । (२) समाधान- निश्चय 
से सकलचारित्र रूप बीतराग भाव ही मुनिपना है। उस सकलचारित्र 
वीतराग भाव रूप मुनिपने को जो नही पहिचानते उनसे ऐसे ही कहते 
रहे तो वे समझ नही पाये। (३) तब उनको जिन्हे सकलचारित्र रूप 
वीतराग मुनिपना प्रगट हुआ है, उनके २८ मूलगरुणादिरूप प्रवृति के 
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विरुद्ध धर्मेविरोधो कार्यों के निमित्त मिटने की सापेक्षता द्वारा; 
(४) व्यवहारनय से २८ मूलगृणादि की प्रवृत्ति को सकलचारित्र 
वीतराग भावरूप मुनिदशा के विशेष बतलाये । तब उन्हे सकलचारित्र 
वीतराग भावरुप मुनिपने की पहचान हुई। 

प्रइन १५--( १) व्यवहारनतय फैसे अंगीकार नहीं करना ” सो 
कफहिये (२) सप्ताधान किया है." तथा परद्रव्य का निमित्त मिट्ने 
की अपेक्षा से; (३) ध्यवहारतय से त्रत-शील-सयमादिक फो मोक्ष- 
सार्ग कहा सो इन्हों को सोक्षमा्ग नहीं सान लेना। (४) क्योकि 
परद्रष्य का ग्रहण-त्याग आत्मा के हो तो आत्सा परद्रव्य का कर्सा हर्तता 
हो जावे । परन्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्य फे अधीन नहीं। (५) इसलिये 
आत्सा अपने भाव रागादिक हैं उन्हे छोडकर वीतरागी होता है। 
(६) इसलिये निदंचय से वींतराग भाव ही मोक्षमार्ग है। (७) बीत- 
' राग भावों के और बव्रतादिक के कदाचित कार्य-कारणपना हैं। (८) 
इसलिये व्रतादिक को मोक्षमार्ग कहे सो कथनसात्र ही है। (६) पर- 
माय से दाह्म क्रिया मोक्षमार्ग नहीं है--ऐसा ही श्रद्यात करना ।” इस 
यादय पर मुनिपने को लगाकर समभाहये ? 

उत्तर--( १) २८ मूलगुणादि अशुद्धि रूप व्यवहार मुनिपने को 
कंसे अगीकार नही करना चाहिये ? सो स्पष्टता से समकाइये । (२) 
वहाँ उत्तर दिया है कि भूमिकानुसार २८ मूलगुणादि की प्रवृत्ति व 
पोछी-कमडल के अलावा कुछ ना होने की, घरो में ना रहने की, 
किया-कराया-अनुमोदित भोजन ना लेने आदि धर्म विरोधी परद्रव्य 
मा निमित्त मिटने की अपेक्षाए; (३) व्यवहारतय से २८ मूलगुणादि 
प्रवृत्ति को मुनिपना कहा सो इसी को मुनिपना नहीं मान लेना; 
(४) क्योकि २८ मूलगुणादि रूप शरीर की क्रिया का ग्रहण-त्याग 
आत्मा के हो तो आत्मा परद्रव्य की क्रिया का कर्त्ता-हर्ता हो जावे 
परच्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्य के आधीन नही है। अत २८ मूलगुणादि 
रूप शरीर की क्रिया से तो आत्मा का सर्वथा सम्बन्ध हो नही है। 


( ग्‌८० ) 


(५) इसलिये आत्मा अपने २८ मूलगुणादिक जो रागादिक भाव है 
उन्हे छोडकर सकलचारित्र वीतराग भाव रूप होता है। (६) इसलिये 
निश्चय से सकलचारित्र वीतराग भाव ही सच्चा मुनिपना है। (७) 
सकलचारित्ररूप वीतरागभाव और २४८ मूलगुणादि रूप प्रवृत्ति के 
निमित्त-न॑मित्तिक सम्बन्ध है। (८5) इसलिये २८ मूलगुणादि रूप 
प्रवृत्ति को मुनिपत्ता कहा है सो कथन मात्र ही है। (६) परमार्थ से 
२८ मूलगुणादि रूप बाह्य क्रिया मुनिपना नही है--ऐसा ही श्रद्यन 
करना । 

प्रझत्त १६-- ( १) यहाँ प्रश्न है कि व्यवहारनय पर को उपदेश में 
ही कार्यकारी है या अपना भी प्रयोजन साधता है १ (२) समाधान-- 
आप भी जब तक निशचयनय से प्ररूपित वस्तु को न पहिचाने तब तक 
व्यवहार साग से वस्तु का निशचय करे। (३) इसलिये निचलो दक्षा 
में अपने को भी व्यवहारनय कार्यकारी है। (४) परन्तु व्यवहार को 
उपचार मात्र मानकर उसके द्वारा वस्तु को ठीक प्रक्षार समभे तब 
तो फार्यकारी हो। (५) परन्तु यदि निशचयवत्‌ व्यवहार को भी 
सत्यक्षुत मानकर “घस्तु इस प्रकार ही है” ऐसा भ्रद्धान फरे तो उल्दा 
अकायकारी हो जाये । (६) यही पुरुषार्थ सिद्ियुपाय श्लोक ६-७ में 
कहा है कि मुनिराज अज्ञानी को समझाने के लिये असत्यार्थ जो 
व्यवहारचय उसका उपदेश देते हैं। (७) जो केवल व्यवहार ही को 
जानता है उसे उपदेश ही देना योग्य नहों है। (८) तथा जैसे फोई 
सच्चे पिह को न जाने उसे बिलाव ही सिंह है; उसी प्रकार जो नि३चय 
को नहीं जाने उसका व्यवहार ही निश्चयपने को प्राप्त होता है।* 
इस वाक्य पर सुनिपने को लगाकर समफ्ाहये ? 

उत्तर--( १) मुनिपता २८ सूलगुणादि पालने के सावरूप है ऐसा 
व्यवहा रनय पर को ही उपदेश मे कार्यकारी है या कुछ अपना भी 
प्रयोजन साधता है ? यह प्रश्नकार का प्रदत है। (२) समाधान-- 
शिष्य भी जब तक नि३चयनय से प्ररूपित वीतराग शुद्धोपयोग रूप 
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“मुनिदशा को ना समझे (प्रगट ना कर ले) तब तक व्यवहार मागगे से 
वीतराग शुद्धोपयोग रूप मुनिदरशा को प्रगठ करने का उपाय करे। 
(३) इसलिये निचली दक्शा मे शिष्य को भी २८ सूलगुणादि मुनिपना 
है ऐसा व्यवहारनय कार्यकारी है। व्यवहारनय कार्यकारी कब कहा 
जावेगा ? जब निज ज्ञायक भगवान के आश्रय से पर्याय मे वीतराग 
-शुद्धोपपोग रूप मुनिदशा प्रगट करे । (४) परन्तु २८ मूलगुणादि रूप 
मुनिदशा है ऐसे व्यवहार को उपचार मात्र मानकर उसके द्वारा अर्थात्‌ 
उसका अभाव करके वीतराग शुद्धोपयोग रूप मुनिपने की प्राप्ति हो 
तब तो कार्यकारी है। (५) परत्तु यदि कोई सकलचारित्र वीतराग 
भावरूप निश्चय मुनिपने के समान २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति रूप व्यवहार 
मुनिपने को भी सच्चा मानकर “मुनिपता इस प्रकार ही है।” ऐसा 
श्रद्ान करे तो उल्टा बनर्थकारी हो जावे । (६) यही बात पुष्पार्थः 
सिद्धियुपाय इलोक ६-७ मे बतलाया है कि जो भगडाखोर नहीं है 
परन्तु जेसा मुनिराज कहते है वेसा ही मानता है ऐसे अज्ञानी को 
मुनिराज ज्ञानी बनाने के लिए असत्यार्थ जो व्यवहारनय है उसका 
उपदेश देते है । (७) जो ज्ञानी मूलगुणादि ही मुनिपना है ऐसे व्यव- 
हार का ही पक्ष करता है--ऐसे अज्ञानी को मुनिराज देशना के योग्य 
नही मानते हैं । (८) जैसे कोई जगल मे जा रहा था और उसने कभी 
सिंह नही देखा था उसे बडी मूछो वाली बिल्ली दिखाकर कहा कि 
सिंह ऐसा होता है। तब वह पुरुष बडी मूछो वाली बिल्ली को ही 
सिंह मान ले, उसी प्रकार कोई सकलचारित्र शुद्धिरूप मुनिपने को ना 
पहिचाने और २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति रूप व्यवहार मुनिपने को सच्चा 
भुनिपना मानले वह भगवात की वाणी सुनने योग्य नहीं है क्योकि 
उसने व्यवहार मुनिपने को ही सच्चा मुनिपना मान लिया । 
प्रश्न १७--“( १) यहाँ कोई निविचारी पुरुष ऐसा कहे कि तुमः 
व्यवहार को असत्यार्थ, हेय कहते हो तो हम ब्नत-शील-संयमादि व्यव- 
हार कार्य किसलिये करें सबको छोड़ देंगे। (२) उससे कहते हैं कि. 
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'अत-शील-संयमादि का नास व्यवहार नहीं है। (३) इनको मोक्षमाग्गं 
मानना व्यवहार है, उसे छोड़ दें। (४) और ऐसा श्रद्धान कर कि 
सइनको तो बाह्य सहकारी जानकर उपचार से मोक्षमार्ग कहा है--यह 
तो परद्रव्याश्रित है। (५) तथा सच्चा सोक्षमार्ग वीतराग भाव है वह 
'स्व-द्रव्याश्रित है। (६) इस प्रक्नार व्यवहार को असत्यार्थ-हेय जानना । 
(७) ब्रतादिक को छोड़ने से तो व्यवहार का हेयपना नहीं होता है।” 
'इस वाक्य पर मुनिपने को लगातार समभ्ाइये ? 
उत्तर--( १) २८ मूलगुणादि प्रवृत्तिरूप व्यवहार मुनिपना हेय है 
“और सकलचारित्र शुद्धिरूप निश्चय मुनिपना प्रगट करने योग्य 
उपादेय है। ऐसे हेय-उपादेय का जिसे विचार नही है--ऐसा निवि- 
चारी पुरुष कहता है कि तुम २८ मूलगुणादि प्रवृत्ति रूप व्यवहार 
सुनिपने को असत्या्थं--हेय कहते हो तो हम २८ मूलयुणादि प्रवृत्ति- 
रूप व्यवहार मुनिपने का पालन क्यों करे ” हम तो २८ मूलगरुणादि 
प्रवत्तिरूप व्यवहार मुनिपने को छोडऋर अशुभ मे प्रवर्तत करेंगे--ऐसा 
'प्रदनकार का प्रइन है। (२) उसे उत्तर दिया है कि २८ मूलगुणादि की 
प्रवृत्ति का नाम व्यवहार मुनिपना नही है। (३) २८ मूलगुणादि की 
प्रवृत्ति को मुनिपना मानना व्यवहार है--इस खोटी मान्यता को 
छोड दे । (४) ऐसा श्रद्यान कर कि जिसको अपनी आत्मा के आश्रय 
से सकलचारित्र शुद्धिरिप निरिचय मुनिपना प्रगटा है, उसके २८ मूल- 
शुणादि की प्रवृत्ति को बाह्य सहकारी जानकर उपचार से मुनिपना 
कहा हैं और २८ मूलगुणादि की प्रवृत्ति तो पर-द्रव्याश्रित है। (५) 
तथा सच्चा मुनिपना तो सकलचारित्ररूप शुद्धि ही है और यह स्वद्रव्या- 
श्वित है। (६) इस प्रकार मूलगुणादि प्रवृत्ति रूप व्यवहार मुनिपने को 
असत्यार्थ-हेय ही जानना । (७) २८ मूलगृणादिरूप प्रवृत्ति को छोडने 
ससे तो व्यवहार मुनिपने का हेयपना नही होता है। 
प्रइत १८-- (१) फिर हम पूछते हैं कि ब्रतादिक को छोड़कर 
क्या करेगा ? (२) यदि हिंसादि रूप प्रवर्तेगा तो वहाँ तो मोक्षमार्ग का 
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उपचार भी सम्भव नहों है । वहाँ प्रव्तंते से क्या भला होगा ? नर- 
कादि प्राप्त करेगा। इसलिये ऐसा करना तो निविचारपना है। 


(३) तथा त्रतादिरूप परिणति को मिदाकर केवल दींतराग उदासीन 
भावहप होना बने तो अच्छा ही है। (४) वह निचली वच्चा में हो 


नहों सकता। (५) इसलिये ब्रतादिक साधन छोड़कर स्वच्छुन्द होना 
योग्य नहीं है। (६) इस प्रकार अ्रद्धान में निन्चय को ओर प्रदत्ति में 
व्यवहार को उपादेय मानना--वह भी सिथ्याभाष हीं है। इस वाक्य 
फो सुनिपने पर लगाफर समझाइये ? 

उत्तर--( १) पडित जी उभयाभासी मान्यता वाले शिष्य से पूछते 
हैं कि २८ मूलगुणादि रूप प्रवृत्ति को छोडकर तू क्या करेगा ? (२) 
और यदि २८ मूलगुणादि रूप शुभभावों को छोडकर हिंसादि अशुभ- 
भावों मे प्रवर्तेगा तो वहाँ तो मुनिपने का उपचार भी सम्भव न हो 
सकेगा और अशुभभावो मे प्र वर्तने से तेरा क्या भला होगा ? नरकादि 
के दु खो को प्राप्त करेगा । इसलिये २८ मूलगुणादि के शुभभावो को 
छोडकर अशुभभावों मे प्रवर्तना तो निविचारीपना है। (३) तथा' 
२८ मूलगुणादिक व्यवहार मुनिपने की परिणति को मिटाकर केवल 
यथाख्यात चारित्र वीतराग शुद्धोपयोग भावरूप होना बने तो अच्छा 
है। (४) यथाख्पात चारित्र वीतराग शुद्वोपयोग दशा निचली दशा में 
नही हो सकती है। (५) इसलिये २८ मूलगुणादिक के शुभभावो को 
छोडकर स्वच्छन्द--पापी होना योग्य नही है। (६)इस प्रकार श्रद्धान 
में निश्चय को और प्रवृत्ति मे व्यवहार को उपादेय मानना--वह भी 
मिथ्याभाव ही है। 

प्रघन १९--श्रावकपने पर प्रश्तोत्तर १ से १८ तफ के अनुसार 
बनाकर लिखो और स्पष्ट समक्ताओ ? 

प्रन्‍ २०--सम्यग्दद्यन पर प्रश्नोत्तर १ से १८ तक के अनुसार 
बनाकर लिखो और स्पष्ट समक्ताओ ? 

प्रश्न २१--ईर्या समिति पर प्रशइनोत्तर १ से १८ तक के अनुसार 
बवाकर लिखो ओर स्एष्ट समक्ताओ ? 
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प्रशतत २२--वचनभुप्ति पर प्रद्चोत्तर १ से १८ तक के अनुसार 
बनाकर लिखो ओर स्पष्ट समक्ताओ ? ह 

प्रश्न २३--उत्तम क्षमा पर प्रश्तोत्तर १ से १८ तक के अनुसार 
बनाकर लिखो और स्पष्ट समक्राओ ? 

प्रश्त २४-क्षधापरिषहजय पर प्रश्नोत्तर १ से १८ तक के अनु 
सार बनाकर लिखो ओर स्पष्ह समकाओ ? 

प्रश्न २१--अहिसाणुत्रत पर प्रइनोत्तर १ से १८ तक के अनुसार 
बनाकर लिखो ओर स्पष्ठ समकाओ ? 

प्रदन] २६-तीन प्रकार के निशच य-व्यवहार सम्यरदर्शत पर लगा- 
कर बताओ ? 

उत्तर--( १) जहाँ श्रद्धा व'चारित्र गुणरूप अभेद त्रिकाली आत्मा 
को यथार्थ का नाम निश्चय सम्यरदर्शन कहा हो, वहाँ उसकी अपेक्षा 
श्रद्धा गुण की शुद्ध पर्याय सम्यर्दर्शन व स्वरूपाचरण चारित्र की प्राप्ति 
को उपचार का नाम व्यवहार सम्यर्द्शंन कहा जाता है। (२) जहाँ 
धद्धागुण की शुद्ध पर्याय सम्यग्दर्शन व स्वरूपाचरण चारित्र की प्राप्ति 
को यथार्थ का नाम निरचय सम्यर्दर्शन कहा हो, उसकी अपेक्षा वहाँ 
सच्चे देव-गुरु-शास्त्र का राग व सात तत्त्वों की भेदरूप श्रद्धा बध का 
क्रारण होने पर भी सम्यर्दर्शन के आरोप को उपचार का नाम व्यव- 
हार सम्यग्दर्शन कहा जाता है। (३) जहाँ सच्चे देव-गरुरु-शास्त्र का 
राग व सात तत्वो की भेद रूप श्रद्धा को यथार्थ का नाम निरंचय 
सम्यर्दर्शन कहा हो, उसकी अपेक्षा वहाँ हाथ जोडने आदि शरीर की 
क्रिया को उपचार का नाम व्यवहार सम्यग्दर्शन कहा जाता है। 

प्रदयन २७--तोन प्रकार के निशचचय-व्यवहार को श्रावकपने पर 
लगाफर बताओ ? 

उत्तर--( १) जहाँ श्रद्धा व चारित्र ग्रुण रूप अभेद त्रिकाली 
आत्मा को यथार्थ का नाम निश्चय श्रावकपना कहा हो, वहाँ उसकी 
्पेक्षा दो चौकड़ी कषाय के अभाव रूप देशचारित्र को उपचार का 
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नाम व्यवहार श्राधकपना कहा जाता है । (२) जहाँ दो चौकडी कषाय 
के अभाव रूप देशचारित्र को यथार्थ का वाम निरचय श्रावकपना 
कहा हो, उसकी अपेक्षा वहाँ बारह अणुव्रतादि के विकल्पों को उप- 
चार का नाम व्यवहार श्रावकपना कहा जाता है। (३) जहाँ वारह 
अणव्तादि के विकलपो को यथार्थ का नाम निश्चय श्रावकपना कहा 
हो, उसकी अपेक्षा वहाँ बारह अणब्रतादिरूप शरीर की क्रिया को उप- 
चार का नाम व्यवहार श्रावकपना कहा जाता है। 

प्रन्‍्त ९८-८-तीव प्रकार के निशचय-व्यवहार फो सुनिपने पर 
लगाकर बताओ ? 

उत्तर--( १) जहाँ श्रद्य व चारित्र गुणरूप अभेद त्रिकाली आत्मा 
को यथार्थ का नाम निए्चय मुनिपना कहा हो, वहाँ उसकी अपेक्षा 
तीन चौकडी कषाय के अभावरूप सकलचारित्र को उपचार का नाम 
व्यवहार मुनिपना कहा जाता है। (२) जहाँ तीन चौकडी कपाय के 
अभावरूप सकलचारित्र को यथार्थ का नाम निश्चय मुनिपना कहा हो 
उसकी अपेक्षा वहाँ २८ मूलगुणादि के विकल्पों को उपचार का नाम 
व्यवहार मुनिपता कहा जाता है। (३) जहाँ २८ मूलगृणादि के 
विकल्पों को यथार्थ का नाम निश्चय मुनिपना कहा हो, उसकी अपेक्षा 
वहाँ र८ मूलगुणादिरूप दरीर की क्रिया को उपचार का नाम व्यवहार 
मुनिपना कहा जाता है। 

प्रइ्न २९-तींन प्रकार के निर्चय-व्यवहार को ईर्या सधिति पर 
लगाकर बताओ ? 

उत्तर--२८ प्रश्तोत्तर के अनुसार उत्तर दो । 

प्रन्‍न ३०--तीन प्रकार के नि३चय-व्यवहार को उत्तम क्षमा पर 
लगाकर बताओ ? 

उत्तर-- २८ प्रश्नोत्तर के अनुसार उत्तर दो। 


प्रइन ३१--तोन प्रकार के नि३चय-व्यवहार को सनोगुप्ति पर. 
लगाकर बताओ ? 
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उत्तर-२८ प्रश्नोत्तर के अनुसार उत्तर दो । 

प्रइन ३२--तीन प्रकार निशचचय-व्यवहार को सासायिक पर 
लगाकर बताओ ? 

उत्तर--२८ प्रश्नोत्तर के अनुसार उत्तर दो । 

प्रइनत ३३- तीन प्रकार के निश३चय-व्यवहार को देव-गुरु-आस्त्र 
की भक्ति पर लगाक्षर बताओ ? 

उत्तर--२८ प्रश्नोत्तर के अनुसार उत्तर दो , 

प्रझन ३४--तोन प्रकार के नि३चय-व्यवहार को क्ष॒घा परिषहजय 
पर लगाकर बताओ ? 

उत्तर--२८ प्रश्नोत्तर के अनुसार उत्तर दो । 


--इति उभयाभासी प्रकरण समाप्त--- 


पॉच लब्धियों का स्वरूप 


प्रशन १-पाँच लब्धियों के क्या नास हैं ? 

उत्तर--क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य, करण ये पाँच 
नाम हैं । 

प्रदन २--क्षायोपशम लब्धि क्‍या है ? 

उत्तर--जिसके होने पर तत्व विचार हो सके-ऐसा ज्ञानावरणीय 
का क्षयोपशम हो; उसकी प्राप्ति सो क्षयोपशम लब्धि है| 

प्रइन ३--क्षयोपदाम लब्धि में उपादान-निमित्त क्‍या है ? 

उस्तर--क्षयोपशम भाव उपादान कारण है और उसके योग्य 
ज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम निमित्त है। 

प्रदत्त ४-प्रयोजनभुत जीवादि तत्वों का अ्रद्धान करने योग्य 
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क्षयोपत्षम तो सर्व पंचेन्द्रिय जीवो के हुआ है क्या उन सब को क्षयो- 
पशम लब्धि की प्राप्ति नहीं हैं ? 

उत्तर-प्रयोजनभूत जीवादि तत्वों का श्रद्धान करने योग्य क्षयो-* 
पशम तो पचेन्द्रिय सर्व जीवो के प्रगट हुआ है। परन्तु उस क्षयोपशम” 
को सासारिक प्रयोजन मे, दवाखाना खोलने मे, देश की सेवा मे, जीवों 
की दया पालने मे, क्ृतादि पालने मे लगावे उसको क्षयोपशम लब्धि' 
फी प्राप्ति नही है । परन्तु जैसा अनादि से सच्चे देव-गुरु-शास्त्र कहते 
हैं उस्ती प्रकार तत्व का विचार करे अन्य प्रकार की बात ध्यान में। 
ना लावे तब उसे क्षयोपशम लब्धि की प्राप्ति कही जा सकती है । 

प्रन्‍तत --विशुद्धि लब्धि कयां है ? 

उत्तर--मोह का मन्द उदय आने से मन्‍्द कषायरुप भाव हो जहाँ” 
तत्व विचार हो सके सो विशुद्धि लब्धि है) 

प्रश्न ६- विशुद्धि लब्धि में उपादान ओर निमित्त क्या है ? 

उत्तर-सक्लेश की हानि, विशुद्धि की (शुभभाव की) वृद्धि 
उपादान कारण है और अशुभ कर्म का अनुभाग घटना निमित्त है। 

प्रइनत ६--विशुद्धि लब्धि क्या बताती हैं ? 

उत्तर--तत्व के विचार मे ज्ञान का विकाश हुआ हो तब राग की' 
दशा कंसी होती है ? अर्थात्‌ कषाय बहुत मन्द होती है यह विशुद्धि" 
लब्धि बताती है । 

प्रश्न 5--देशनालब्धि क्‍या है ? 

उत्तर--जिन देव के उपदिष्ट तत्व का धारण हो, विज्नार हो, सो 
देशनालब्धि है। 

प्रइत €--देशनालब्धि में उपादान और निमित्त क्या है। 

उत्तर--उपदेशित वो पदार्थों की धारणा होना उपादान कारण है” 
ओर ज्ञानी गृरु निमित्त कारण है । 

प्रइनत १०--देदनालब्धि क्या बताती है ? 

उत्तर--जिसको तत्व विचाररूप क्षयोपश्षम, मन्दकृपायरूप अवस्था” 
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होती है तब वह भगवान की या गृरु की देशना सुनने लायक है। तब 
उसे अपनी योग्यता से जैसा सच्चा गुरु कहते हैं वैसा ही ध्यान मे 
बैठाता है, यह देशनालब्धि बताती है। यहा उपदिष्ट कहा है। कोई 
'उपदेश विना अकेले शास्त्र वाँचकर देशनालब्धि प्राप्त नही कर सकता 
है। 

प्रन्‍त्त ११-प्रायोग्य लव्धि क्या हैं ? 

त्तउर--कर्मों की पूर्व सत्ता अत कोडाकोडी साथर प्रमाण रह 
जाये और नवीन वध अत' कोडाकोडी प्रमाण उसके सख्यातवें भाव 
मात्र हो, वह भी उस लब्धि काल से लगाकर क्रमश घटता जाये और 
कितनी ही पाप प्रकृतियों का वध क्रमशः मिटता जावे, इत्यादि योग्य 
अवस्था का होना सो प्रयोग्य लब्धि है । 

प्रदत्त १९-प्रायोग लब्धि सें उपादान सिमित्त क्या है ? 

उत्तर--कर्म की स्थिति अन्त कोडाकोडी काल मात्र रहने योग्य 
जीव का परिणाम उपादान कारण है और द्व्यकर्म की उस प्रकार की 
स्थिति का होना निमित्त कारण है। 

प्रइन १३--प्रायोग्यलब्धि क्या बताती है ? 

उत्तर- कर्म की स्थिति स्वय घटती जाती है ऐसा करे की दशा 
फा होना यह प्रायोग्य लब्धि बताती है । 

प्रद १४--ये चारो लव्धियाँ किसको होतो हैं ओर किसको नहीं 
होती हैं ! 

उत्तर--खारो लब्धियाँ मोटेहप से भव्य और अभव्य दोनो के 
कही जाती है। परन्तु चारो लब्धियाँ होने के बाद कारण लब्धि होने 
पर तुरन्त ही सम्यक्‍त्व प्रकट होता है। जिसको करण लब्धि हो उसी 
को वास्तव में चार लव्धियाँ हुई है अन्यथा लब्धियो का कोई लाभ 
नही है। क्योकि कार्य होने पर कारण पर उपचार आता है। 

प्रन्‍त १५--गौमटुसार में लब्धियों के विषय से क्या कहा है ? 

उत्तर--जो जीव करणलब्धि मे आता है उसप्ते सातिशय मिथ्या- 
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दृष्टि' कहा है उसे नियम से सम्यक्त्व होता ही है। करणलब्धि वाले 
जीव की चार लब्धियाँ भी विचित्र प्रकार की होती हैं । 

प्रबल १६--वहत्‌ द्रव्य संग्रह गाथा ३७ को टीका में लब्धियों के 
विषय में क्या फहा है ? 

उत्तर --“करणलब्धि सम्यक्त्व होने के समय होती है। अध्यात्म 
भाषा से निज शुद्धात्माभिमुख परिणाम नाम के विशेष प्रकार की 
निर्मेल सावनारूप खद्भ से पुरुषार्थ करके कर्म शत्रुओं का नाश करता 
है !! 7 

प्रन्‍्त १७--प्रवचनसार में श्री जयसेनाचार्य ने कया फहा है ? 

उत्तर--आगम की भाषा से अध करण, अपूर्वकरण, अनिवृति+ 
करण नाम के परिणाम विशेषों के बल से जो विशेषभाव, दशैंवमोह 
का अभाव करने को समर्थ है उनमे अपने आत्मा को जोडता है। फिय 
निविकल्प स्वरूप की प्राप्ति के लिए--जैसे पर्यायरूप से मोती का' 
दाना, गुणरूप से सफेदी आदि अभेदनय से एक हार ही मालूम पडता 
है; उप्ती प्रकार पूर्व कहे हुए द्रव्य-गुण-पर्याय अभेदनय से आत्मा ही 
है ऐसी भावना करते-करते दर्शनमोह का अधकार नष्ट हो जाता है। 

प्रइ्व १८४--कारण लब्धि किसको नहीं होतों है ? 

उत्तर--जिस जीव को पुण्य की रुचि, बाहरी अनुकूलता अच्छी 
लगती है, जैसे हम कुछ दिन जिन्दा रहे तो घर्मं समझे, आँख-माक-' 
कान शरीर ठीक रहे, रुपये-पेसा की अनुकूलता रहे, गुरु का उपदेश 
मिलता रहे तो मैं घर्मं कर सकूं ऐसे जीवों को करणलब्धि नहीं 
होती है । 

प्रद् १९--क्रणलब्धि किसको होती है ? 

उत्तर-जिसको पुण्य की रुचि छूटती है। उसे अपूर्वकरण से 
नि्जेरा होनी शुरू हो जाती है। कपाय का मन्द होना यह तो विकार 
का सूचक है उसकी वात यहाँ पर नही है, परन्तु अपूर्वकरण मे निर्जरा 
गलत होने रूप अर्थात्‌ नाश होनेरूप होती है । 
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प्रघव २०- करण लब्धि सें कौनसा गुणस्थान है ? 

उत्तर--पहला मिथ्यात्व गुणस्थान है। दर्शन मोहनीय कम का 
बध होता है। परन्तु वध कम होता है निजंरा ज्यादा होती हैं तब 
निविकल्पता होने पर सम्यक्त्व की प्राप्ति होती है। 

प्रथव २१--आगस से अपूर्वकरण लब्धि से जेन क्यो कहा है, जबकि 
वहाँ पहला गुणस्यान है और नि्जरा क्‍यों फहीं है ? 

उत्तर--अपूर्वकरण से मिथ्यात्व सम्बन्धी रजकण कम आते है 
ओर अभाव ज्यादा का होता है। इसी प्रकार भनिवृत्तिकरण मे अपूर्वे- 
करण से ज्यादा मिथ्यात्व कर्म के रजकण खिर जाते है और बहुत कम 
भाते है । कम खिरने की अपेक्षा निर्जेरा कहने मे आता है तथा अपूवे- 
करण होने पर नियम से सम्यग्दशंन होता ही है। इसलिए आगम में 
अपूर्वकरण से जैन कहा है। तथा अपूर्वकरण मे मिथ्या श्रद्धा पतली 
पड़ जाती है और मिथ्यात्व के रजकण कम आते है इसलिए निर्जरा 
कही है । 

प्रइतत २२--अघःकरण होने पर नियम से अपुर्वेकरण होता है तब 
अधःकरण से आगम से जैन क्यो नहीं कहा गया है ? 

उत्तर--अधघःकरण मे मिथ्यात्व के रजकण जितने आते है उतने 
ही खिर जाते हैं। इसलिए अघ करण से आगम में जैन नही कहा है । 

प्रइल २३--धया करणलब्धि होने पर सम्यक्त्व होता ही है ? 

उत्तर--हाँ ऐसा नियम है । जिसको चार लब्धियाँ तो हुई हो और 
अन्तम्‌ ह॒ते पश्चात्‌ जिसके सम्यकत्व होना हो, उसी जीव के कारण 
लब्धि होती है । 

प्रदन २४-- उस क्रणलब्धि वाले जीव को वया उद्यम होता है ? 

उत्तर--बुद्धिपृवंक तत्व विचार मे उपयोग को तद्गभूप होकर लगाये, 
उससे समय-समय परिणाम निर्मल होते जाते हैं। जैसे-- किसी के शिक्षा 
का विचार ऐसा निर्मल होने लगा कि जिससे उसको शीघ्र ही उसकी 
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प्रतीति हो जावेगी, उसी प्रकार तत्वोपदेश का विचार ऐसा निर्मल 
होने लगा कि जिससे उसको ज्ञीघत्र ही उसका श्रद्धान हो जावेगा । 

प्रश्त २४--क्या करणलब्धि के परिणाम वचन घम्य है ? 

उत्तर-नही है। अन्तर मे चेतन्य स्वभाव के सन्मुख होने पर 
अन्तर मे कोई सूक्ष्म परिणाम हो जाता है वह केवली गम्य है, वचन 
गम्य नही है। 

प्रदत २६-मेैं फरणलब्धि करूँ-करूं क्या ऐसा भाव होता है ? 

उत्तर-विल्कुल नही होता । मैं अध करण करूँ, अनिवृत्तिकरण 
करूँ ऐसा लक्ष्य नही होता है क्योकि करू-क्रू यह तो स्थूल राग है । 
परन्तु अन्तर मे आत्म सन्मुख होने पर अधघ करणादि के परिणाम हो 
जाते है वह अपनी बुद्धि मे नही आते हैं । 

प्रइत्त २७--अघ-.करणादि को अध्यात्मदवृष्टि मौर आगमदुृष्टि से 
बया कहा जाता है ? 

उत्तर--अध्यात्मदृष्टि मे आत्म सन्मुख परिणाम कहा जाता है 
और आगम को दृष्टि से अध करणादि कहे जाते है। जीव के विशुद्ध 
परिणामो का भिमित्त होने पर द्रव्यकर्म का भी स्वयं वैसा परिणमन 
हो जाता है परन्तु जीव का उद्यम तो आत्म सन्मुख परिणाम ही है। 

प्रन्‍्त २८--ऋरण लब्धि में उपादान--निमित्त क्या है ? 

उत्तर--आत्म मे सम्यकत्व के योग्य परिणामों की विशुद्धि उपादान 
कारण है द्रव्य कर्मो की उस समय पर्याय की योग्यता निमित्त कारण 
है । 

प्रइन २६--सम्यक्त्व होने पर उपादान-निमित्त क्या है ? 

उत्तर--आत्मा के श्रद्धागुण की शुद्ध पर्याय प्रगट होना उपादान 
कारण है द्शनमोहनीय के उपशमादि निमित्त कारण है। 

प्रइ्त ३०--करणलब्धि के तीन भेद कौन-कौन से हैं ? 

उत्तर--अघ करण, अपूर्वकरण, अनिवृत्तिकरण यह तीन भेद है। 

प्रन्‍्त ३१--अधःकरण बया है ? 
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उत्तर--अध करण अर्थात्‌ हल्का, आत्मा के सन्मुख परिणाम हुआ 
है परन्तु हत्का है इसलिए अध करण कहा है। 

प्रदन ३२--शास्त्रो में अधःकरण की परिभाषा क्‍या बताई है ” 

उत्तर--त्रिकालवर्ती सर्व करणलब्धि वाले जीवो के परिणामों की 
अपेक्षा ये तीन नाम है। वहाँ करण नाम तो परिणाम का है। जहाँ 
पहले और पिछले समयो के परिणाम समान हो सो अब करण है। 
जैसे-- किसी जीव के परिणाम उत्त करण के पहले समय मे अल्प 
विशुद्धता से सहित हुए, पश्चात्‌ समय-समय अनन्तगुणी विशुद्धता से 
बढते गये, तथा उसके ह्वितीय-तृतीय आदि समयो में जैसे परिणाम हो, 
वैसे किन्ही अन्य जीवो के प्रथम समय में ही हो और उनके उससे 
समय-समय अनन्त गुणी विशुद्धता से बढते हो ।--इस प्रकार अध - 
करण जानना । 

प्रदन ३३--अधः:करण का स्वरूप समभने में नहों आया कृपया 
दृष्टान्त देकर स्पष्ट कीजिये ? 

उत्तर--तीसरी वलास में एक विद्यार्थी पढता है, वह एक वर्ष में 
मेहनत करके पास होकर चौथी क्लास मे आ जाता है और दूसरा 
विद्यार्थी दूसरी वलास मे पढता है, वह इतना हो शियार है कि वह एक 
वर्ष मे दो वलास पास करके चौथी वलास में पहुच जाता है, वंसे ही 
आठ बजे जिन्होने अध'करण माडा हो, वह एक समय के बाद जितनी 
शुद्धि प्रगट करता है। उत्तनी शुद्धि आठ वजकर एक मिनट पर अब: 
करण माडने वाले जीव विशेष पुरुषार्थ द्वारा पहले जीव की जितनी 
शुद्धि है उतनी ही प्रगट कर लेता है उसे अध करण कहते हैं । 

प्रदद्द ३४--अपूर्वेकरण क्‍या है ? 

उत्तर--आत्म सन्मुख परिणाम अपूर्ब-अपूर्व ही हो वह अपूर्वे करण 
है। 

प्रदत ३४--शाहत्त्रों में अपूर्व करण की परिभाषा क्‍या बताई है ? 

उत्तर--जिसमे पहले और पिछले समयो के परिणाम समान न 
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हो, अपूर्व ही हो वह अपूर्वकरण है। जैप्ते कि--उस करण के परि- 
णाम जसे पहले समय में हो वैसे किसी भी जीव के द्वितीयादि समयो 
में नही होते, बढते ही होते है, तथा यहाँ अध.करणवत्‌ जिन जीवों 
के कारण का पहला समय ही हो उच अनेक जीवो के परिणाम परस्पर 
समान भी हाते हैं और अधिक-हीन विशुद्धता सहित भी होते हैं; 
परन्तु यहाँ इतना विशेष हुआ कि--इसकी उत्कृष्टता से भी द्वितीयादि 
समय वाले के जबन्य परिणास भी अनन्तगुणी विशुद्धत सहित ही 
होते है । इसी प्रकार जिन्हे करण प्रारम्भ किये ट्वितीयादि समय हुए 
हो उनके उस्त समय वालो के परिणाम तो परस्पर समान या असमान 
होते हैं; परन्तु ऊपर के समय वालो के परिणाम उस समय समान 
स्वथा नही होते, अपूर्व ही होते है । इस प्रकार अपुवंकरण जानना । 

प्रइत ३६--अयुवंकरण का स्वरूप समझ से नहों आया, कृपया 
बृष्टान्त देशर स्पष्ट कीजिए ? 

उत्तर-एक क्लास में २५ विद्यार्थी हैं। उसमे आखिरी नम्बर 
वाला विद्यार्थी के बराबर चौथी क्लास का विद्यार्थी पहला नम्बर 
वाला हो तो भी उसके समान नहीं हो सकता, वैसे ही पहले जिस 
जीव ने अपूर्वकरण माडा हो, उसके पीछे वाला उसके साथ शुद्धि मे 
क्रमी भी समानता को प्राष्त नही हो सकता, वह सदा काल पीछे ही 
रहेगा उसे अपूवंकरण कहते हैं। जंस्ते--एक क्लास के जितने विद्यार्थी 
हैं, वह सब एक सरीखे होशियार नही होते अर्थात्‌ उसमे हीनाधिकता 
होती है, वैसे ही अपूवंकरण माडने वाले पाच जीव हो उनका शुद्धि- 
रूप परिणाम एक समान नही रहता है उसे अपूर्वकरण कहते है ? 

प्रशनन ३७--अनिवृत्तिकरण क्या है ? 


उत्तर-आत्म परिणाम और विशेषता लिए हुए होना, जिसके 
अभाव से नियम से सम्यग्दश्शन की प्राप्ति होती है उसे अनिवृत्तिकरण 
कहते है । 


( २६४ ) 
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उत्तर--जिसमे समान समयवर्ती जीवों के परिणाम समान ही 
होते हैं, निवृत्ति अर्थात्‌ परस्पर भेद उससे रहित होते है, जैपे--उस 
करण के पहले समय में स्व जीवो के परिणाम परस्पर समान ही होते 
हैं, उसी प्रकार द्वितीयादि समयो मे परस्पर समानता जानना। तथा 
प्रथमादि समय वालो से द्वितीयादि समय वालो के अनन्तगुणी विशुद्धता 
सहित होते है । इस प्रकार अनिवृत्ति करण जानना । 

प्रश्त ३६--अनिवृत्तिकरण का स्वरूप समझ में नहीं आया, कृपया 
दृष्टान्त देकर स्पष्ठ कीजिए ? 

उत्तर--जैसे--पाँचवी क्लास के सब विद्यार्थी समाव ही होशियार 
हो, वैसे ही एक साथ अनिवृत्तिकरण माडने वाले जितने जीव ही उन 
सबके परिणाम समान हो अर्थात्‌ जिनके परिणामों मे कोई भेद ना 
हो उसे अनिवृत्तिकरण कहते हैं । 

प्रदत्त ४ ०--अधःकरण आदि तीनो भाव फंसे हैं ” 

उत्तर-शुभभावरूप हैं जिसके अभाव होते ही धर्म की प्राप्ति 
होती है और फिर क्रम से मोक्ष लक्ष्मी का नाथ बन जाता है। 

प्रश्न ४१--शी कारतिकरेय स्वामी ने सम्यग्दृष्ठि की घर्मअनुप्रेक्षा 
के विषय में क्या बताया है (२) सम्यग्दृष्टि जीव वस्तु स्वस्प का कैसा 
चिन्तन करता है ? (३) उससमें सोक्षमार्ग का सम्पक्‌ पुरुषार्थ भी किंस 
प्रकार आ जाता है ” 

उत्तर-यहाँ मूलगाथाये लेकर इतका विवेचन किया जा रहा है । 

जं जस्स जम्पि देसे जेण विहाणेण जम्मि कालस्मि। 

णादं॑ जिणेण णियवं॑ जम्म॑ं वा आहव मरण वा॥३२१॥ 

ते तस्स तम्मि देसे तेण विहाणेण तम्मि कालम्मसि। 

को सक्‍कई चालेद इंदो वा अह जिणिदों वा॥३२३॥ 

अर्थे--जिस जीव को जिस देश मे जिस काल में जिस विधि से 
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जन्म-मरण सुख-दु ख तथा रोग और दारिद्रय इत्यादि जैसे सर्वज्ञदेव ने 
जाने हैं उत्ती प्रकार वे सब नियम से होगे। सर्वज्ञदेव ने जिस प्रकार 
जाना है उसी प्रकार उस जीव के उसी देश मे उसी काल में और उसी 
विधि से नियम पूर्वक सब होता है। उप्तके निवारण करने के लिये इन्द्र 
या जिनेद्ध तीर्थकर देव कोई भी समर्थ नही है । 

प्रझन ४२--इन दो गायाओ के भावार्थ में क्या बताया है ? 

उत्तर-भावाये :--सर्वेशदेव समस्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की 
अवस्थाओं को जानते है। सर्वज्ञ के ज्ञान में जो कुछ प्रतिभासित हुआ 
है वह सब निश्चय से होता है, उसमे हीमाधिक कुछ भी नहीं होता । 
इस प्रकार सम्यरदृष्टि विचार करता है। 

प्रइन ४३--इन दो गाथाओं और भावार्थ से क्या घिद्ध हुआ ? 

उत्तर--सम्यर्दृष्टि की धर्मानुप्रेक्षा कैसी होती है और सम्यर्दृष्टि 
जीव वस्तु के स्वरूप का किस प्रकार चिंतन करता है यह बात यहाँ 
बताई है। सम्यरदृष्टि की यह भावना झूठा आश्वासन देने के लिये नही 
है, किन्तु जिनेन्द्र देव के द्वारा देखा गया वस्तु स्वरूप जिस प्रकार है 
उसी प्रकार स्वय चितन करता है । वस्तु स्वरूप ऐसा ही है, यह कोई 
कल्पना नही है, यह धर्म की बात है। 'जिस काल में जो होने वाली 
अवस्था सर्वज्ञ भगवान ने देखी है उस काल मे वही अवस्था होती है, 
दूसरी नहीं होती ।' इस निर्णय मे एकान्तवाद या नियतवाद नहीं है, 
किन्तु सर्वेज्ञ की प्रतीति पूर्वक सच्चा अनेकान्तवाद और ज्ञानस्वभाव 
को भावना तथा ज्ञान का अनन्त पुरुषार्थ निहित है । 

प्रशत्त ४४--सासान्य विशेष वस्तु का स्वभाव है इस पर से क्‍या 
सिद्ध होता है ? 

उत्तर--आत्मा सामान्य--विशेष स्वरूप वस्तु है, वह अनादि- 
अनन्त ज्ञानस्वरूप है । द्रव्य सामान्य और समय-समय पर जो पर्याय 
होती है वह विशेष है। सामान्यरूप मे ध्रूव रहकर वस्तु का विशेषरूप 
परिणमन होता है, उस विशेष पर्याय मे यदि स्वरूप की रुचि करे तो 
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समय-समय पर विशेष मे शुद्धता होती है, और यदि उस विशेष पर्याय 
में ऐसी विपरीत रुचि करे कि “जो रागादि व देहादि है वह मैं ह' तो 
विशेष में अशुद्धता होती है। जिसे स्वरूप की रुचि है उसे शुद्ध पर्याय 
कमबद्ध प्रगट होती है; और जिसे विकार की--पर की रुचि है उसे 
भ्रणुद्ध पर्याय ऋमबद्ध प्रगट होती है। चैतन्य को करमबद्ध-पर्याय में 
अन्तर नही पड़ता, किन्तु ऋ्रमबद्ध का ऐसा नियम है कि जिस ओर की 
रुचि करता है उस ओर की क्रमबद्ध दशा होती है | जिसे ज्ञानस्वभाव 
की श्रद्धा व रुचि होती है उसकी पर्याय शुद्ध होती है, सर्वेज्ञ मगवान 
के ज्ञाव के अनुसार ऋमबद्ध पर्याय होती है। उसमे कोई अन्तर नही 
पड़ता--इतना निश्चय करने मे तो ज्ञान स्वभावी द्रव्य की ओर का 
अनन्त पुरुषार्थ आ जात्ना है। यहाँ पर्याय का क्रम वही बदलना है 
किन्तु अपनी भोर रुचि करती है। रुचि के अनुसार पर्याय होती है । 


लल्यो, दुष्टि का  अध्यास केलन्य है 


“प्रत्येक द्रव्य परथक्‌-प्थक्‌ है, एक द्रव्य का दूसरे के साथ वास्तव 
मे कोई सम्बन्ध नही है, इस प्रकार जो यथार्थतया जानता है उसको 
स्वद्रव्य की दृष्टि होती है, और द्रव्यदृष्टि के होने पर सम्यकृदर्शन होता 
है, जिसके सम्यकदर्शन होता है उसे मोक्ष हुए बिना नही रहता, इस 
लिये मोक्षार्थी को सर्वप्रथम वस्तु का स्वरूप जानना भावश्यक है। 

प्रत्येक द्रव्य पृथक-पृथक है, एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ भी नहीं 
कर सकता, ऐसा मानने पर वस्तु स्वभाव का इस प्रकार ज्ञान हो 
जाता है कि--आत्मा स्व परद्रव्यो से भिन्‍न है, तथा प्रत्येक पुद्गल 
परमाण्‌ भिन्‍न है, दो परमाणु मिलकर एकरूप होकर कभी कार्य नहीं 
फरते किस्तु प्रत्येक परमाणु भिन्‍न ही है । 
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जीव के विकार भाव होने मे निमित्तरूप विकारी परमाणु(स्कन्ध) 
हो सकते हैं, किन्तु द्रव्य की अपेक्षा से देखने पर प्रत्येक परमाणु पृथक 
ही है,--दो परमाण कभी भी नहीं मिलते और एक पृथक परमाणु 
जीव को कभी भी विकार का निमित्त नही हो सकता, भर्थात्‌ प्रत्येक 
द्रव्य भिन्‍न है, ऐसी स्वभावदृष्टि से कोई द्रव्य अन्य द्रव्य के विकार 
का निमित्त भी नही है। इस प्रकार द्रव्य दृष्टि से किसी द्रव्य में विकार 
है ही नही, जीव द्रव्य मे भी द्रव्य दृष्टि से विकार नही है । 

पर्याय दृष्टि से जीव की अवस्था में रागद्वे ष होता है और उसमे: 
कर्म निर्नित्तरूप होता है, किन्तु पर्याय को गौण करके द्रव्यदृष्टि से देखा 
जाय तो कर्म कोई वस्तु ही नही रहा, क्योकि वह तो स्कन्ध है; इस- 
लिये द्रव्यदृष्टि से जीव के विकार का निमित्त कोई द्रव्य न रहा, अर्थात्‌ 
अपनी ओर से लिया जाये तो जीव द्रव्य मे विकार ही नही रहा। 
इस प्रकार प्रत्येक द्रव्य भिन्‍न है ऐसी दृष्टि अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टि के होने पर 
राग-ह्वे ष की उत्पत्ति का कारण ही न रहा, अत द्रव्यदृष्टि मे वीतराग 
भाव की ही उत्पत्ति रही । 

अवस्थादृष्टि मे--पर्यायदृष्टि मे अथवा दो द्रव्यो के सयोगी कार्य 
की दृष्टि मे राग-हव पघादिभाव होते हैं। “कर्म अनन्त पुद्गलो का सयोग 
है, उस सयोग पर या सयोगी भाव पर लक्ष दिया कि रागद्दे प होता- 
है, किन्तु यदि अपने असयोगी आत्म स्वभाव की दृष्टि करे तो राग- 
द्वष न हो, किन्तु उस दृष्टि के बल से मोक्ष ही हो। इसलिए मुमुक्षु के- 
द्रव्य दृष्टि का अभ्यास परम कतंव्य है । 


आमसख्वतत्त्व 


प्रइत्त १--अज्ञानी आख्रव तत्त्व के विषय में कंसा मानता है :' 
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उत्तर--हिसादि पापाख्रव हेय है, अहिसादि पुण्यास्रव उपादेय है-- 
शसा मानता है। 

प्रदान २--अहिसादि पुण्याद्नव उपादेय है ऐसी खोदी मान्यता को 
छहूढाला की प्रथम ढाल से क्या बताया है ? 

उत्तर--“मोह महामद पियो अनादि” मोह रूपी महा मदिरा पान 
बताया है । 

प्रइन ३--अहिसादि पुण्याद्नव उपादेय है ऐसी छोटी मान्यता का 
फल छहढ़ाला की प्रथम ढाल से क्या बताया है ? 

उत्तर--चारो गतियो मे घूमकर निगोद इस खोटी मान्यता का 
फल बताया है। 

प्रइनन ४--अहिप्तादि पुष्यास्रव उपादेय है, ऐसी खोटी मान्यता का 
"फल छहढ़ाला की प्रथम ढाल में घूमकर निगोद क्‍यों बताया है ? 

उत्तर--आत्मा का स्वभाव वीतराग विज्ञानता रूप है और 
अहिसादि पुण्यास्रव त्याज्य-हेय है! अज्ञानी ऐसा न मानकर अहिसादि 
पुण्याल्व को उपादेय मानने के कारण इस खोटी मान्यता का फल 
अ्चारो गतियो मे घृूमकर निगोद बताया है। 

प्रइनन /--अहिसादि पुण्यात्रव उपादेय है--ऐसी खोटो मान्यता 
'को छहढ़ाला की दूसरी ढाल से क्या-क्या बताया है ” 

उत्तर--( १) अहिंसादि पुण्यात्नव उपादेय है, ऐसी खोटी मान्यता 
को आखवतत्त्व सम्बन्धी जीव की भूल बताया है। (२) भहिसादि 
पुण्याखव उपादेय है, ऐसा अनादि काल से एक-एक समय करके चला 
आ रहा होने से ऐसे श्रद्धान को अगुद्दीत मिथ्यादर्शन बताया है। (३) 
अहिसादि पुण्यास्रव उपादेय है, ऐसा अनादिकाल से एक-एक समय 
करके चला आ रहा होने से ऐसे ज्ञान को अग्रहीत मिथ्याज्ञान बताया 
है। (४) अहिसादि पुण्यास्रव उपादेय है, ऐसा अनादिकाल से एक- 
ऋझक समय करके चला आ रहा होने से ऐसे आचरण को अगुहीत 
(मिथ्या चारित बताया है। (५) वंमान मे विशेष रूप से मनुष्यभव 
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व दिगम्बर धर्म होने पर भी कुदेव कुगुरु कुशास्त्र उपदेश मानने से 
अहिसादि पुण्यास्रव उपादेय है, ऐसा अनादि काल का श्रद्धान विशेष 
दृढ होने से श्रद्धात को गृहीत मिथ्यादर्श न बताया है। (६) वर्तमान में 
विशेष रूप से मनुष्यभव व दिगम्बर धर्म होने पर भी कुदेव कुग्रुरु 
कुशास्त्र का उपदेश मानने से अहिसादि पुण्यास्रव उपादेय है ऐसा 
अनादिकाल का ज्ञान विशेष दृढ होने से ऐसे ज्ञान को गृहीत मिथ्या- 
ज्ञान बताया है । (७) वर्तमान मे विशेष रूप से मनुष्यभव व दिगम्बर 
धर्म होने पर भी कुदेव कुगुरु-कुशास्त्र का उपदेश मानने से अहिसादि 
पुण्याख्व उपादेय है ऐसा अनादिकाल का आचरण विशेष दृढ होने से 
ऐसे आचरण को गृहीत मिथ्याचारित्र बताया है। 


प्रन्‍व्त ६--अहिंस।दि पुण्यात्नव उपादेय है ऐसा आज़वतत्व सम्बन्धों 
जीव की भूलरूप अगुहोत्त-गुहीत मिथ्यादर्शनादि का अभाव होकर 
सम्यकदशंनादि की प्राप्ति होकर पूर्ण सुखीपना फंसे प्रकट होवे, इसका 
उपाय छहुढाला की दूसरी ढाल में क्या बताया है ? 

उत्तर--( १) मैं ज्ञान दर्शन उपयोगमयी जीव तत्त्व हूँ। (२) मेरा 
कार्य ज्ञाता-दृष्टा है। (३) आँख कान नाक औदारिक आदि दरीरी 
रूप मेरी मूति नही है। (४) चेतनन्‍्य अरूपी असख्यात प्रदेशी मेरा एक 
आकार है। (५) सर्वेज्ञ स्वभावी ज्ञान पदार्थ होने से मुझ आत्मा ही 
अनुपम है। (६) मुझ निज आत्मा के अलावा विश्व मे अनन्त जीव 
है। (७) अनन्तानन्त पुद्गल द्रव्य है। (८५) असख्यात प्रदेशी एक-एक 
चर्म-अधरम द्रव्य हैं। (६) अन्त प्रदेशी एक आकाश द्रव्य है। (१०) 
लोक प्रमाण असख्यात काल द्रव्य है इन सब दव्यों से मुझ निज आत्मा 
का किसी भी अपेक्षा किसी प्रकार का कर्त्ता भोक्‍ता सम्बन्ध नही हैं, 
क्योकि इन संब द्वव्यों का और मुझ निज आत्मा का द्रव्य क्षेत्र काल 
भाव एथक्‌-पृथक है, ऐसा जानकर ज्ञान दर्शन-उपयोगमयी निज जीव 
तत्त्व का आश्रय ले, तो अहिसादि पुण्यास्रव उपादेय है, ऐसा आख्रव- 
चत्व सम्त्नन्धी जीव की भूल रूप अगृहीत-गृहीत मिथ्या' दर्शनादि का 


( ३०० ) 


क्षमाव होकर सम्यक्दर्शनादि की प्राप्ति होवे यह उपाय छहढाला की? 
दूसरी ढाल मे बताया गया है। 

प्रश्न ७--अहिसा पुण्यास्रव उपादेय है--ऐसी मान्यता को आपने' 
आर्वतत्त्व सम्बन्धी जीच की भूलरूप अगुहीत-गहोत भिध्यावर्शनादि 
बताया परन्तु, अहिसादि पुष्यास्रव उपादेय है ऐसा ज्ञानी भी कहते 
घुने देखे जाते हैं। तो क्या ज्ञानियों को भी आल्रवतत्त्व सम्बन्धी जीव 
को भुलरूप अग॒होत गृहोत मिथ्यादशनादि होते हैं ? 

उत्तर--ज्ञानियो को बिलकुल नही होते है। (१) क्योकि जिन- 
जिनवर और जिनवर वृपभो ने अहिसादि पुण्याख॒व तत्व उपादेय है, 
ऐसी खोटी मान्यता को आखस्रवतत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप अगृहीत' 
गृहोत मिथ्यादर्शनादिक कहा है, परन्तु ऐसे कथन को नही कहा है। 
(२) ज्ञानी जो बनते हैं वे आस्रव तत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूफ 
अगृहीत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि का अभाव कर ही के बनते हैं। (३) 
ज्ञानियो को हेय-जेय उपादेय का ज्ञान वर्तता है। (४) भहिसाद्ि 
पुण्यास्त्र उपादेय है ऐसे ज्ञानी के कंध्नन को आग्रम मे उपचरिता 
सदभूत व्यवहारनय कहा । 


बंधतत्त्व 


प्रन्‍न १--अज्ञानी बंधत्व के विषय में कसा मानता है ? 
उत्तर--पण्य-पाप दोनो बधरूप होते हुये भी पुण्य बव को अच्छाः 


मानता है । 
प्रइन २--पुण्यवन्ध को अच्छा मानने रूप खोटी सान्यता को! 


छहढ़ाला की प्रयम ढाल मे क्या बताया है ? 
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उउर--“मोह महामद पियो अनादि” मोहरूपी महा मदिरापान 
खताया है। 

प्रन्‍्त ३--पुण्यबन्ध को अच्छा मानने रूप खोटी मान्यता को छह- 
डाला की प्रथम ढाल में क्या बताया है ? 

उत्तर--चारो गतियो मे घृूमकर निगोद-इस खोटी मान्यता का 
फल बताया है। 

प्रशन ४--पुण्यबन्ध को अच्छा मानने रूप खोटी मान्यता का फल 
छह॒ढाला को प्रथम ढ़ाल में चारो गतियो में घूम कर निगोद क्‍यों 
खताया है ” 

उत्तर--आत्मा का स्वभाव वीतराग-विज्ञान रूप अबन्ध स्वभावी 
है और पुण्य-पाप दोनो वधरूप ही है । परन्तु अज्ञानी ऐसा न मानकर 
धुण्यवध को अच्छा मानने के कारण, इस खोटी मान्यता का फल 
चारो गतियों मे घृूमकर निगोद वताया है । 

प्रइन ५--प्ुण्यबन्ध को अच्छा मानते रूप-खोदी मान्यता की छह- 
डाला की दूसरी ढ़ाल में क्या-क्या बताया है ? 

उत्तर--( १) पुण्यवन्ध को अच्छा मानने रूप, मान्यता को बन्ध- 
तत्व सम्बन्धी जीव की भूल बताया है। (२) पुण्यबन्ध को अच्छा 
मानने रूप-मान्यता को अनादिकाल से एक-एक समय करके चला आ 
रहा होने से ऐसे श्रद्धात को अगुृहीत मिथ्यादर्शन बताया है। (३) 
पुण्यवध को अच्छा मानने रूप-मान्यता को अवादिकाल से एक-एक 
समय करके चला आ रहा होने से ऐसे ज्ञान को अगृहीत मिथ्याज्ञान 
बताया है। (४) पृण्यवंध को अच्छा मानने रूप, मान्यता को अनादि- 
काल से एक-एक समय करके चला आ रहा होने से ऐसे आचरण को 
अगुहीत भिथ्या चारित्र बताया है। (५) वर्तमान मे विशेष रूप से 
भनुष्य भव व दिगम्बर धर्म होने पर भी कुदेव कुग्ुरु-कुशास्त्र का 
उपदेश मानने से पुण्यबन्ध को अच्छा मानने रूप, ऐसा अनादिकाल 
का श्रद्धान विशेष दृढ होने से ऐसे श्रद्धान को गृहीत मिथ्यादर्शन' 
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बताया है। (६) वर्तमान मे विशेष रूप से मनुष्य भव व दिगम्बर 
धर्म होने पर भी कुदेव, कुग्रुरु, कुशास्त्र का उपदेश मानने से पुण्यवन्ण 
को अच्छा मानने रूप, ऐसा अनादिकाल का ज्ञान विशेष दृढ होने से, 
ऐसे ज्ञान को गृहीत भिश्याज्ञान बताया है। (७) वर्तमान मे विशेष 
रूप से मनुष्यभव व दिगम्वर धर्म होने पर भी कुदेव, कुग्रुरु, कुझास्त्र 
का उपदेश मानने से पुण्यवन्ध को अच्छा मानने रूप, ऐसा अनादिकाल 
का आचरण विशेष दृढ होने से ऐसे आचरण को गृहीत भिश्याचारित्र 
बताया है। ेल्‍ 

प्रश्न ६--प्रम्यवन्ध को अच्छा मानने रूप, मान्यता को वन्धतत्त्व 
सम्बन्धी जीव की भूलरूप अगृहीत, प्ृहीत मिथ्यादर्शनादि का अभाव 
होकर सम्यक्दर्शनादि की प्राप्ति होकर पूर्ण सुखी पना कैसे प्रगट होने 
इसका उपाय छहुढाला को दूसरी ढ़ाल में कया बताया है ? 

उत्तर-( १) मैं ज्ञान दर्शन उपयोगमयी जीवतत्व हूँ । (२) मेरा 
कार्य ज्ञाता दृष्टा है। (३) आँख, नाक, कान औदारिक आदि शरीरो- 
रूप मेरी मूर्ति नही है। (४) चेतत्य अरूपी असख्यात प्रदेशी मेरा एक 
आकार है। (५) सर्वज्ञ स्वभावी ज्ञान पदार्थ होने से मुझ आत्मा ही 
अनुपम है। (६) मुझ निज आत्मा के अलावा विश्व में अनन्त जीव 
है। (७) अनन्तान्त पुद्गल द्रव्य है। (८) असख्यात प्रदेशी एक-एक 
धर्म-अधर्म द्रव्य है। (६) अनन्त प्रदेशी एक आकाश द्रव्य है। (१०) 
लोक प्रमाण असख्यात काल द्रव्य हैं । 

इन सब द्रव्यो से मुझ निज आत्मा का किसी भी अपेक्षा किसी 
प्रकार का कर्ता-भोक्‍ता सम्बन्ध नही है, क्योकि इन सब द्रव्यों का 
और मुझ निज आत्मा का ह्व्य-क्षेत्रकाल-भाव पृथक्‌-पृथक है । ऐसा 
जानकर ज्ञान-दर्शन उपयोगमयी निज जीव तत्व का आश्रय ले ती 
पुण्यबन्ध को अच्छा मानने रूप बधतत्व सम्बन्धी जीव की भूल रूप 
अगृहीत-गृहीत मिथ्याद्शनादि का अभाव होकर पूर्ण अतीच््िय सुख 
को प्राप्ति होवे, यह उपाय छहढ़ाला की दूसरी ढाल मे बताया है। 
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प्रदव ७--पुण्यबन्ध को अच्छा सानने रूप खोटी मान्यता को” 
आपने बन्धतत्त्व सम्बन्धी जोव की भूलरूप अग्रहोत-गृहीत मिथ्या- 
दर्शनादि बताया परन्तु पुण्यबन्ध को अच्छा, ऐसा तो ज्ञानी भो फहते' 
सुने देखे जाते हैं। तो क्या ज्ञानियो को भी बन्धतत्त्व सम्बन्धी जींव' 
की भुलरूप अगहीत-गहीत भिथ्या दर्शंवादि होते हैं ? 

उत्तर--ज्ञानियों को विलक्ुल नही होते है। (१) क्योकि जिन- 
जिनवर और जिनवर वृषभो ने पुण्यवध को अच्छा मानने रूप खोटीः 
मान्यता को बघतत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप अगृहीत-गृहीत मिथ्या- 
दर्शनादि बताया है परन्तु ऐसे कथन को नही कहा है। (२) ज्ञानी 
जो बनते है वे बधतत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप अगहीत-गहीत 
मिथ्यादर्शनादि का अभाव कर के ही बनते हैं। (३) ज्ञानियों को हेय- 
शेय-उपादेय का ज्ञान वर्तता है। (४) पुण्यबन्ध अच्छा है, ऐसे ज्ञानी” 
के कथन को आगम में उपचरित सद्भ्त व्यवहार कहा है । 


संवरतत्त्व 


प्रशत १--अज्ञानी संवरतत्त्व के विषय में फैसा मानता है ? 

उत्तर--वीतराग-विज्ञानतारूप निज आत्मा के आगम से सम्पक-- 
दशेन-ज्ञान वेराग्य हितकारी है, परन्तु अज्ञानी निश्चय सम्यकदर्शन 
ज्ञान वराग्य को कष्टदाता मानता है। 

प्रन्‍त्त २--निइचय सम्यक्दर्शन-ज्ञान वराग्य फो कष्टदाता सानने 
रूप छोटी मान्यता को छहढाला की प्रथम ढ़ाल में क्या बताया है ? 


उत्तर--“मोह महामद वियो अनादि मोहरूपी महामदिरा पान 
बताया है। 
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भेइन ३--निशचय सम्पक्दर्शन-ज्ञान वेराग्य को फष्टदाता मानने 
हक खोटी मान्यता का फल छहढाला की प्रथम ढाल में क्या बताया 
झ्लै! 

उत्तर--चारो गतियों मे घूमकर निगोद, इस खोटी' मान्यता का 
"फल बताया है। 

प्रश्न ४--नि३चय सम्यक्दर्शन-ज्ञान-वैराग्य को कष्टदाता मनिने 
रूप खोटी मान्यता का फल छह॒ढाला की प्रथम ढाल में चारों गतियों में 
घसकर निगोद क्यो बताया है ? 

उत्तर-निम्चय सम्यक्दर्शन-जञान-चारित्र ही जीव को हितकारी 
है। स्वरूप मे स्थिरता रूप वैराग्य सुख का कारण है परन्तु बज्ञानी 
इसे कष्टदाता मानने के कारण ऐसी मान्यता का फल चारो गतियो मे 
घमकर निगोद बताया है। 

अहन ५--निशचय सम्यक्दर्शन-ज्ञान-वेराग्य को क्रष्टदाता मानने 
रूप खोटी मान्यता को छहढाला की दूसरी ढाल में क्या क्या बताया 

? 

हु उत्तर--( १) निश्चय सम्यकदर्शन ज्ञान-वैराग्य को कष्टदाता 
मानने रूप मान्यता को सवरतत्व सम्बन्धी जीव की भूल वताया है। 
(२) निश्चय सम्यक्दर्शन ज्ञान वैराग्य को कष्टदाता मानने रूप 
मान्यता को अनादिकाल से एक-एक समय करके चला आ रहा होने 
से ऐसे श्रद्धान को अगृहीत मिथ्यादशंन बताया है। (३) निश्चय 
सम्यक्रशन ज्ञान-वैराग्य को कष्टदाता मानने रूप मान्यता को अनादि- 
काल से एक-एक समय करके चला आ रहा होने से ऐसे ज्ञान को 
अगृहीत मिथ्याज्ञान बताया है। (४) निश्चय सम्यक्दर्शन-ज्ञान-वैराग्य 
-का कष्टदाता मानने रूप मान्यता को अनादिकाल से एक-एक समय 
करके चला आ रहा होने से ऐसे आचरण को अगृहीत सिथ्याचारित्र 
“बताया है। (५) वर्तमान मे विशेप रूप से मनुष्यभव व दिगवर धर्म 
प्होने पर भी कुदेव, कुग्रुरु, कुशास्त्र का उपदेश मानने से निश्चय 
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सम्यकदर्शन-ज्ञान-वैराग्य को कष्टदाता मानने रूप ऐप्ता अवादिकाल 
का श्रद्धात विशेष दढ हीने से ऐसे श्रद्धान को गृहीत मिथ्यादशन 
बताया है। (६) वर्तमान मे विशेष रूप से मनुष्यभाव व दिगम्वर घम 
होने पर भी कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र का उपदेश मानने से निरचय सम्यक्ू- 
दर्शन-ज्ञान-वैराग्य को कष्टदाता मानने रूप--ऐसा अनादिकाल का 
ज्ञान विशेष दढ होने से ऐसे ज्ञान को गृहीत सिथ्याज्ञान बताया है। 
(७) वर्तमान मे विशेष रूप से मनुष्यभव व दिगम्बर धर्म होने पर भी 
कुदेव, कुगुरु, कुशास्त्र का उपदेश मानने से निश्चय सम्यक्दशन, ज्ञान, 
वैराग्य को कष्टदाता मानने रूप ऐसा अनादिकाल का आचरण विशेष 
दृढ होने से ऐसे आचरण को गृहीत मिथ्याचारित्र बताया है । 
प्रन्‍व् ६--नि३चय सम्यक्दर्शन ज्ञान-वेराग्य को कष्टदाता सानने 
रूप मान्यता को सबदरतत्व सम्पन्धो जीव की भुल रूप अगुहीत-गृहीत 
मिथ्यादर्शनादि का अभाव होकर सम्यकदर्शनादि कीं प्राप्ति होकर पूर्ण 
सुखीपना कैसे प्रगट होवे इसका उपाय छह॒ढाला की दूसरी ढ़ाल में क्या 
घताया है 
उत्तर--( १) मैं ज्ञान दर्शन उपयोगमयी जीव तत्व हू। (२)मेरा 
काये ज्ञाता-दृष्टि है। (३) आख-ताक कान ओऔदारिक आदि शरीरो 
रूप मेरी मूति नही है । (४) चेतन्य अरूपी असख्यात प्रदेशी मेरा एक 
आकार है। (५) सर्वज्ञ स्वभावी ज्ञान पदार्थ होने से मुझ आत्मा ही 
अनुपम है। (६) मुझ निज आत्मा के अलावा विद्व में अनन्त जीव 
द्रव्य हैं। (७) अनन्तानन्त पुद्गल द्रव्य हैं। (८5) असख्यात प्रदेशी 
एक-एक घर्म-अधर्म द्रव्य है। (£ ) अनन्त प्रदेशी एक आकाश द्रव्य है। 
(१०) लोक प्रमाण असख्यात काल द्रव्य हैं। इन सब द्वव्यो से मुझ 
निज आत्मा का किसी भी अपेक्षा किसी भी प्रकार का कर्ता-भोक्ता 
सबध नही है, क्योकि इन सब द्रव्यो का और मुझ निज आत्मा का 
द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव पृथक्‌-पथक्‌ है। ऐसा जानकर ज्ञान-दशन उपयोग- 
भयी निज जीवतत्व का श्लाश्नय ले, तो निश्चय सम्यकृदशेन-ज्ञान 
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वैराग्य को कष्टदाता मानने रूप सवरतत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप 
भगृहीत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि का अभाव होकर पूर्ण अतीन्द्रिय सुख की 
भराष्ति होवे यह उपाय छहढाला की दूसरी ढाला मे बताया है। 

प्रश्न ७--निश्चय सम्यक्दर्शन-ज्ञान वैराग्य को कष्टदाता मानते 
रूप खोटी मान्यता को आपने संवरतत्व सम्पन्धी जीव की भूलरुप 
अगृहीत-गृहीत सिथ्यादर्शनादि बताया, परन्तु निश्चय सम्यकदर्शन- 
ज्ञान वेराग्य कष्ददाता है ऐसा तो ज्ञानी भी कहते सुने-देखे जाते हैं । 
तो क्या ज्ञानियों को भी संवरतत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप अगहीत- 
गृहीत मिथ्यादर्शनादि होते हैं ? 

उत्तर-ज्ञानियों को बिल्कुल नही होते है [१] क्योकि जिन-जिन- 
वर और जिनवर वृषभो ने निइचय सम्यक्दशन-ज्ञान-वैराग्य को कष्ट- 
दाता मानने रूप मान्यता को सवरतत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप 
अगृहीत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि बताया है परन्तु ऐसे कथन को नहीं 
कहा है। [२] ज्ञानी जो बनते है वे सवर तत्व सम्बन्धी जीव की भूल- 
रूप अगृहीत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि का अभाव करके ही बनते हैं। 
(३, शानियों को हेय-ज्ञेय-उपादेय का ज्ञान वतंता है। [४, सम्यक- 
दर्शन ज्ञान-वैराग्य कष्टदाता है ऐसे ज्ञानी के कथन को आगम में उप- 
चारित सद्भूत व्यवहारनय कहा है। 


निर्जरातत्त्व; 
प्रश्त १--अज्ञानों निर्जेरातत्व के विषय में केसा मानता है ? 
उसर--आत्मा के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि को निर्जरा कहते हैं 


परन्तु अज्ञानी अनशनादि तप से निर्जेरा होना मानता है। से 
प्रदत्त २- आत्सा के आभ्रय से शुद्धि की वृद्धि रूप निर्णरा को 
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झुलक्र अनशनादि तप को निज्जरा मानने रूप खोटी सान्यता को छह 
हाला फी प्रथम ढाल में क्या बताया है ? 

उत्तर--“मोहमहामद पियो अनादि” मोहरूपी महा मदिरापान 
घताया है । 

प्रघनन ३--आत्मा के आश्षय से शुद्धि की वृद्धि रूप निर्जेरा को 
भूलकर अनशनादि तप को निर्जेरा सानने रूप खोटी मान्यता का फल 
छहढाला की प्रथम ढाल में क्या बताया है ” 

उत्तर--चारो गतियो मे घुमकर निगोद---इस खोटी मान्यता का 
फल बनाया है । 

प्रइन ४--आत्मा के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि रूप निर्जरा को 
भूलकर अनशवादि तप फो नि्जेरा मानने रूप खोटी मान्यता का फल 
धघारो गतियो में घ्मकर निगोद क्यो बताया है ? 

उत्तर-आत्मा के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि ही निर्जरा है परल्तु 
अज्ञानी के अनशनादि बाह्य तप को निर्जेरा मानने का फल चारो गतियों 
मे घूमकर निगोद बताया है। 

प्रइत ५--आत्मा के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि रूप निर्जरा को 
भूलकर अनशनादि तप फो निर्जेरा मानने रूप खोटी मान्यता को छह- 
ढ़ाला की दूसरों ढ़ाल में क्या-क्या बताया है ? 

उत्तर--( १) आत्मा के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि रूप निर्जरा को 
भूलकर अनशनादि तप को निर्जरा मानने रूप मान्यता को निज्जरा- 
शत्व सम्बन्धी जीव की भूल बताया है। (२) आत्मा के आश्रय से 
शुद्धि की वृद्धि रूप निजरा को भूलकर अनशनादि तप को निर्जरा मानने 
रूप मान्यता को क्रनादिकाल से एक-एक समय करके चला आ रहा 
होने से ऐसे श्रद्धान को अगृहीत मिथ्यादर्शन बताया है। (३) आत्मा 
के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि रूप निजरा को भूलकर अनशनादि तप को 
निजेरा मानने रूप मान्यता फो अनादिकाल से एक-एक समय चला आ- 
रहा होने से ऐसे ज्ञान को अगृहीत मिथ्यात्व बताया है। (४) आत्मा 
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के आश्रय से शुद्धि की धृद्धि रूप निर्जेरा को भूलकर अनशनादि तप को 
निर्जरा मानने रूप मान्यता को अनादिकाल से एक-एक समय करके 
चला आ रहा होने से ऐसे आचरण को अगुहीत मिथ्याचारित्र बताया 
है। (५) वर्तमान मे विशेष रूप से मनुष्यभव व दिगम्वर धर्म होने पर 
भी कुदेव-कुग्रुरु कुशास्त्र का उपदेश मानने से अनशनादि तप को मिर्जा 
मानने रूप ऐसा अनादिकाल का श्रद्धान विशेष दृढ होने से ऐसे श्रद्धान 
को गृहीत मिथ्यादशंन बताया है। (६) वर्तमान मे विशेष रूप से 
मनुष्यभव व दिगम्बर धर्म होने पर भी कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र का उपदेश 
सानने से अनशनादि तप को निर्जरा मानने रूप ऐसा अनादिकाल का 
ज्ञान विशेष दृढ होने से ऐसे ज्ञान को ग्ृहीत मिथ्याज्ञान बताया है । 
(७) वर्तेमान मे विशेष रूप से मनुष्यभव व दिगम्बर घसे होने पर भी 
कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र का उपदेश मानने से अवशनादि तप को निर्जरा 
मानने रूप--ऐसा अनादिकाल का आचरण विशेष दृढ होने से ऐसे 
आचरण गुृहीत को मिथ्याचारित्र बताया है । 
प्रन्‍न ६--भआत्मा के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि रूप निर्जरा को 
भूलकर अनशनादि तप को निजेरा सानने रूप निर्जेरातत्व सम्बन्धी 
जीव की भूलरूप अगहींत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि का अभाव होकर 
सम्यक्द्शनादि की प्राप्ति होकर पूर्ण सुखीपना कंसे प्रगट होवे--इतका 
उपाय छहढ़ाला की दूसरी ढ़ाल में क्या बताया है ? 
उत्तर--( १) मैं ज्ञान-दर्शन उपयोगमयी जीव तत्व हु। (२)मेरा 
कार्य ज्ञाता दृष्टा है। (३) आँख-नाक-फकान औदारिक आदि शरीरों 
रूप मेरी मूति नही है । (४) चैतन्य अरूपी असख्यात प्रदेशी मेरा एक 
आकार है। (५) सर्वेज्ञ स्वभावी ज्ञान पदार्थ होने से मुझ जात्मा ही 
अनुपम है। (६) मुभ निज आत्मा के अलावा विश्व मे अनन्त जीव 
हैं। (७) अनन्तानन्त पुदुगल द्रव्य है। (८५) असख्यात प्रदेशी एक-एक 
घर्म-अधर्म द्रव्य है। (६) अनन्त प्रदेशी एक आकाश्न द्रव्य है। (१०) 
लोक प्रमाण असख्यात काल द्रव्य हैं। इन सब द्वव्यों से मुझ निज 
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आत्मा का किसी भी अपेक्षा किसी भी प्रकार का कर्ता-भोवता सम्बन्ध 
नही है, क्योकि इन सब द्रव्यो का और मुझ निज आत्मा का द्रव्य-क्षेत्र- 
काल-भाव प्रथक-पृथक है। ऐसा जानकर ज्ञान-दर्शन उपयोगमयी निज 
जीव तत्व का आश्रय ले, तो आत्मा के भाश्चय से शुद्धि की वृद्धि रूप 
निर्जरा को भूलकर अनशनादि तप को निर्जरा मानने रूप निजरा तत्व 
सम्बन्धी जोव को भूलरूप अगुदहीत-गृहीन मिथ्यादर्शनादि का अभाव 
होकर पूर्ण अतीन्द्रिय सुख की प्राप्ति होवे--यह उपाय छहंढाला की 
दूसरी ढाल में बताया है । 

प्रघन ७--भआत्मा के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि रूप निर्जरा को 
पझूलफर अनशनादि तप को निर्जरा मानने रूप मान्यता को आपने 
निज्जरातत्व सम्बन्धी जीव कीं भूलरूप अगृहीत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि 
बताया है, परन्तु अनशनादि निजरा है ऐसा तो ज्ञानी भी कहते-सुने- 
देखे जाते हैं । तो क्‍या ज्ञानियो को भी निर्जरा तत्व सम्बन्धी जीच कीं 
भूलरूप अग॒हीत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि होते हैं ” 

उत्तर--ज्ञानियी को बिलकुल नही होते हैं। (१) क्योंकि जिन- 
जिनवर और जिनवर वृषभो ने अनशनादि को निर्जरा मानने रूप 
मान्यता को निर्जरातत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप भग्ृहीत-गृहीत 
मिथ्यादशनादि बताया है, परन्तु ऐसे कथन को नही कहा है। (२) 
जानी जो बनते हैं वह निर्जरातत्व सम्बन्धी जीव को भूलरूप अगृहीत- 
गृहीत मिथ्यादर्शनादि का अभाव कर के ही बनते हैं। (३) ज्ञानियो 
को हेय-शेय-उपादेय का ज्ञान वरतेता है। (४) अनशनादि निर्जरा है-- 
ऐसे ज्ञानी के कथन को आगम मे उपचरित सदभूत व्यवहारतय कहा 


है। 
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मोक्षतत्त्व 


प्रइनन १--अज्ञानी मोक्ष तत्व के विषय में कसा मानता है ? 

उत्तर--आत्मा की परिपूर्ण शुद्धदशा का प्रगट होना मोक्षतत्व है। 
उसमे आकुलता का अभाव है, पूर्ण स्वाधीन निराकुल सुख है। परन्तु 
अज्ञानी ऐसा न मानकर शरीर के मौज-शौक में ही सुख मानता है ! 

प्रदंन २-सोक्ष में पूर्ण निराकुल सुख है ऐता न मानकर शरीर के 
भोज-शोक में ही सुख मानने रप मान्यता को छहढाला की प्रथम ढाल 
में प्या बताया है ? 

उत्तर--“मोह महामद पियो अनादि” मोहरूपी महा मदिरापान 
बताया है । 

प्रझन ३--मोक्ष में पूर्ण निराकुल सुख है, ऐसा न मानकर शरीर 
के मोज-शौक में ही सुख मानने रुप मान्यता का फल छहुढ़ाला को 
प्रथम ढाल में क्या बताया है ? 

उत्तर--चारो गतियो मे घृमकर नियोद इस खोटी मान्यता का 
फल बताया है । 

प्रदन ४--मोक्ष में पूर्ण तिराकुल सुख है, ऐसा न मातकर शरीर के 
मौज-शौक मे ही सुख मानने रूप मान्यता का फल चारो गतिपों में 
घूमकर नियोद क्यो बताया है ? 

उत्तर--मोक्ष मे आकुलता का अभाव है और पूर्ण स्वाधीत निरा- 
कुल सुख है। परन्तु अज्ञानी ऐसा न मानकर शरीर के मौजन-बझौक में 
ही सुख मानने का फल चारो गतियो मे घृमकर निगोद बताया है। 

प्रझन ५--मोक्ष में पूर्ण निराकुल सुख है ऐसा न मानकर शरीर के 
मोज-शोक मे ही सुख सानने रूप सान्‍्यता को छहुढाला की दूसरी ढ़ाल 
में क्या-क्या बताया है ? 

उत्तर-- (१) मोक्ष मे पूर्ण निराकुल सुख है, ऐसा न मानकर 
शरीर के मौज-शौक मे ही सुख मानने रूप मान्यता को मोक्षतत्व 
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अम्बधी जीव की भूल बताया है। (२) मोक्ष मे पूर्ण निराकुल सुख है, 
ऐसा न मानकर शरीर के मौज-शौक मे ही सुख मानने रूप मान्यता 
को अनादिकाल से एक-एक समय कर के चला आ रहा होने से ऐसे 
श्रद्धान को अगृहीत मिथ्यदर्शंत बताया है। (३) मोक्ष में पूर्ण निरा- 
कुल सुख है, ऐसा न मानकर शरीर के मौज-शोक में ही सुख मानने 
रूप मान्यता को अनादिकाल से एक-एक समय करके चला आ रहा 
होने से ऐसे ज्ञान को अगृहीत मिथ्या ज्ञान बताया है। (४) मोक्ष में 
पूर्ण निराकुल सुख है, ऐसा न मानकर शरीर के मौज-शोक मे ही सुख 
मानने रूप मान्यता को अनादिकाल से एक-एक समय करके चला आ 
रहा होने से ऐसे आचरण को अगृहीत मिथ्याचारित्र बताया है। (५) 
वर्तमान मे विशेष रूप से मनुष्यभव व दिगम्बर धर्म होने पर भी 
कुुदेव-कुग्ुरु-कुशास्त्र का उपदेश मानने से--श रीर के मौज-शोक में ही 
सुख मानने रूप मान्यता को, अनादिकाल का श्रद्धान विशेष दृढ होने 
से ऐसे श्रद्धात को गृहीत मिथ्यादद्दोन बताया है। (६) वर्तमान में 
विशेष रूप से मनुष्यभव व दिगम्बर धर्म होने पर भी कुदेव-कुगुरु- 
कुशास्त्र का उपदेश मानने से शरीर के मौज-शौक मे ही सुख मानने 
रूप मान्यता को अनादिकाल का ज्ञान विशेष दुढ होने से ऐसे ज्ञान को 
गृहीत मिथ्याज्ञान वताया है। (७) वर्तमान मे विशेष रूप से मतुष्य- 
भव व दिगम्बर घर्मं होने पर भी कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र का उपदेश 
मानने से शरीर के मौज-शौक मे ही सुख मानने रूप मान्यता को 
अनादिकाल का आचरण विशेष दृढ होने से ऐसे आचरण को गृहीत' 
मिथ्याचारित्र बताया है। 


प्रश्न ६--मोक्ष में पूर्ण तिराकुल सुख है ऐसा न मानकर शरीर 
के सौज-शोक में हों सुख मानने रूप मान्यता को मोक्षतत्व सम्बन्धी 
जीव की भूलरूप अग॒होत-गृहोत विश्यादर्शनादि का अभाव होकर 
सम्पक्रशवादि को प्राप्ति होकर पूर्ण सुखी पता के मे प्रगट होवे, इसका 
उपाय छहढ़ाला फो दूसरो ढाल में क्या बताया है ? 
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उत्तर--(१) मैं ज्ञान-दर्शन उपयोगमयी जीव तत्व हू । (२) मेरा 
कार्य ज्ञाता द॒प्टा है। (३) माँख-नाक-कान ओऔदारिक आदि दारीरो 
रूप मेरो मृति नही है। (४) चतन्य अरूपी असख्यात प्रदेशी मेरा एक 
आलाकार है। (५) सर्वज्ञ स्वभावी ज्ञान पदार्थ होने से मुझ भात्मा ही 
धनुपम है। (६) मुझ निज आत्मा के अलावा विश्व में अनन्त जीव 
हैं। (७) अनन्तान्त पुदुगल द्रव्य है। (5) भसख्यात प्रदेशी एक-एक 
घर्म-अधर्म द्रव्य है। (६) अनन्त प्रदेशी एक आकाश द्रव्य है। (१०) 
लोक प्रमाण असख्यात॒ काल द्रव्य है। इन सब द्रव्यो से मुझ निज 
आत्मा का किसी भी अपेक्षा किसी भी प्रकार का कर्ता-भोक्‍ता पम्बन्ध 
नही है, वयोकि इन सब द्रव्योी का और मुझ निज आत्मा का द्रव्य- 
क्षेत्रकाल-भाव पृथक्‌-पृथक है । ऐसा जानकर ज्ञान-दर्शन उपयोगमयी 
निज जीव तत्व का आश्रय ले, तो शरीर के मौज-शौक मे ही सुख 
मानने रूप मं,क्ष तत्व सम्बन्धी जीव की भूल रूप अगृहीत-गृहीत मिथ्या- 
दर्शनाद का अभाव होकर पूर्ण अतीन्द्रिय सुख की प्राप्ति होवे--यह 
उपाय छहढाला की दूसरी ढाल मे बताया है । 

प्रझन ७-मोक्ष से पूर्ण निराकुल सुख है, ऐसा न मानकर दरोर 
के सोज-शोक मे हो मोक्ष सुख मानने रूप मान्यता को आपने मोक्ष 
तत्व सम्बन्धी जीव को भूलरूप अगृहीत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि बताया 
है, परन्तु शरोर के सोज-शोक मे ही सुख है ऐसा तो ज्ञानी भी कहते- 
सुने-देखे जाते हैं। तो क्या ज्ञानियो को भी मोक्ष तत्व सम्बन्धी जीव 
की भूलरूप अग॒ृहोत-गृहीत मिथ्यादर्शनादि होते हैं ? 

उत्तर-ज्ञानियो को बिलकुल नही होते है। (१) क्योकि जिन- 
जिनवर और जिनवर वृपभो ने शरीर के मौज-शोक में ही सुख है, 
ऐसी मान्यता को मोक्ष तत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप अगृहीत-गृहीत 
मिध्यादशनादि बताया है, परन्तु ऐसे कथन को नही कहा है। (२) 
ज्ञानी जो बनते है वह मोक्ष तत्व सम्बन्धी जीव की भूलरूप अगुहीत- 
गृहीत मिथ्यादशंवादि का अभाव कर के ही बनते है। (३) ज्ञानियो 
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को हेय-शेय-उपादेय का ज्ञान वर्तता है। (४) शरीर के मौज-शौक में' 
ही सुख है, ऐसे ज्ञानी के कथन को आगम में अनुपचरित असद्भूता 
व्यवहारनय कहा है । 
प्रश्त ८--केवल ज्ञान क्‍या बताता है ? 
उत्तर--( १) जैसे दर्पण के ऊपरी भाग में घट-पटादि प्रतिविम्बित 
होते हैं, उसका प्रयोजन यह है कि दर्पण को ऐसी इच्छा नही है कि मैं 
इन पदार्थों को प्रतिबिम्बित करूँ, उसी प्रकार केवल ज्ञान रूपी दर्पण 
मे समस्त जीवादि पदार्थ परिणमित होते हैं। कोई द्रव्य या पर्याय 
ऐसी नही है, जो केवलज्ञान मे ना आवे। (२) केवलज्ञान मे सर्वे! 
पदार्थ जानने मे आने पर भी केवलज्ञान और सर्व पदार्थों का अत्यन्त 
प्माव है। (३) केवलज्ञान है, इसलिये सर्व पदार्थ है, ऐसा नही है । 
सर्व पदार्थ हैं, इसलिये केवलज्ञान है, ऐसा भी नही है । परन्तु दोनो का 
नि्मित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। (४) केवलज्ञान को मानते ही विश्व 
व्यवस्था का सच्चा ज्ञान हो जाता है। विश्व व्यवस्था को जानते ही 
क्रेवली को भी माना। तभी आत्मा में से अनादिकाल का एक-एक 
समय करके चला आ रहा भिथ्यात्वादि का अभाव होकर सम्यक-- 
दर्शनादि की प्राप्ति हो जाती है। (५) जैसे दर्पण अपना स्वरूप छोड़- 
कर पदार्थों को प्रतिबिम्बित करने के लिये उनके पास नही जाता और 
थे पदार्थ भी अपना स्वरूप छोडकर उस दर्पण मे प्रवेश नही करते हैं, 
उसी प्रकार केवलज्ञान अपना स्वरूप छोडकर विद्व के पदार्थों को 
प्रतिविम्बित करने के लिये उनके पास नही जाता और विश्व के पदार्थ 
भी अपना स्वरूप छोडकर केवलज्ञान मे प्रवेश नही करते हैं। (६) 
केवलज्ञान को मानते ही पर मे कर्ता-भोक्‍ता की खोटी मान्यता का 
तुरन्त क्षमाव हो जाता है और अपने निज भगवान का पता चल जाता" 
है। (७) विश्व व्यवहार से ज्ञेय है। वैसे तो ज्ञान पर्याय ज्ञेय और 
निज भगवान ज्ञायक । परन्तु ऐसे भेद से भी सिद्धि नही है तू ज्ञायक,. 
ज्ञायक, शायक | जय वीतराग देव की । 


( ३१४ ) 
लघच्‌ द्रव्य संग्रह 
(श्री नेमीचन्द्र आचार्य देव कृत ) 


२५४ इलोक वाली २४५ प्रश्नोत्तरों के रूप में 

प्रशत्त १--जिनेन्द्र देव ने किसका वर्णन किया है ? 

उत्तर--छह द्रव्य; पांच अस्तिकाय; सात तत्त्व, नव पदार्थ और 
खत्पाद-व्यय-प्रौव्य का वर्णन किया है ॥! १॥। 

प्रश्न २--छह द्रव्यों के नाम ओर उनमें अस्तिकाय कौन-कौन हैं ? 

उत्तर--जीव, पुद्गल, धर्म, अधमे, आकाश श्लोर काल--ये छह 
द्वव्य हैं। काल द्रव्य को छोडकर शेष पांच द्वव्य बहुप्रदेशी होने के कारण 
अस्तिकाय हैं ॥॥२॥ 

प्रइन ३--सात घत्व और नव पदार्थ के नाम क्या-क्ष्या हैं ? 

उत्तर--(१) जीव, अजीव, आख़व बन्ध, सवर, निर्जरा और मोक्ष 
थे सात तत्त्व है। (२) ये सात तत्त्व पुण्य-पाप सहित नव पदाये 
हैं ॥३॥! 

प्रइन ४--जींव द्रव्य कैसा है और उसके कितने प्रकार हैं ” 

उत्तर--( १) जीव द्रव्य अमूर्तिक, स्वदेह प्रमाण, सचेतन, कर्ता 
और भोक्‍ता है। (२) जीव दो प्रकार के है--पिद्ध और ससारी | (३) 
ससारी जीव अनेक प्रकार के है ।४।। 

प्रदव ५--णीव की पहिच्ान क्‍या है ? 

उत्तर--जो अरस, अरुप, अगन्ध, अव्यक्त, अशब्द तथा अनिर्दिष्ट 
संस्थान है (जिसके कोई सस्थान नही है) चेतना ग्रुण वाला है और 
इन्द्रियो के द्वारा अग्राह्म है--उसे जीव जानो ॥५॥ 

प्रदत्त ६--प्रुतिक पुद्गल काय झिसे कहते हैं ओर कितने प्रकार 


ष्काहे? 
उत्तर--जिसके वर्ण, रस, गन्ध तथा स्पर्श विद्यमान हैं, वह मूर्तिक 
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'युदूगल काय है। उसे जिनेन्द्र भगवान ने पृथ्वी आदि छह प्रकार का 
कहा है ॥६।॥। 

प्रदत ७--पुथ्वी आदि छह प्रकार के नाम क्या हैं ? 

उत्तर--( १) प्रृथ्वी, (२) जल, (३) छाया, (४) नेत्र इन्द्रिय को 
छोडकार चार इन्द्रियो के विषय, (५) कर्म वर्गणा, (६) परमाण्‌ ॥७»॥ 

प्रइनत ८--धर्म द्रव्य किसे फहते हैं ? 

उत्तर--स्वय गमन से परिणत पुद्गल और जीवो को गमन में 
'तिमित्त धर्म द्रव्य है। जिस प्रकार मछलियो के गमन मे जल निमित्त 
है। किन्तु गसन न करने वालो को और स्थिर रहे हुये पुदूगल और 
जीवो को घ॒र्म द्रव्य गमन नही कराता ॥८॥ 

प्रदत्त £--अधर्म द्रव्य किसे कहते हैं ? 

उत्तर--स्वय गतिपूर्वक स्थित रहे हुये जीव भौर पुद्गलो को 
पस्थर होने मे निमित्त अधर्म द्रव्य है। जिस प्रकार छाया यात्रियों को 
स्थिर होने मे निमित्त है। किन्तु गमच करते हुये जीव-पुद्गलो को 
अधर्म द्रव्य स्थिर नही करता है ॥६॥ 

प्रदन १०--आकाद द्रव्य किसे कहते हैं ? 

उत्तर--जो जीवादिक द्रव्यो को अवकाश देने मे निमित्त है--उसे 


'जिनेन्द्र देव द्वारा कहा गया और आकाश द्रव्य जानो उसके दो भेद 
हैं--लोकाकाश और अलोकाकाश ।॥।१०॥। 


प्रशनत ११--काल द्रव्य किसे कहते हैं ? 
उत्तर--( १) जो द्रव्यो के परिवर्तन से उत्पन्न होने वाले हैं वे 


व्यवहार काल हैं। (२) लोकाकाश्ष के प्रदेश रूप से स्थित एक-एक्र 
कालाणु निश्चय काल द्रव्य है ॥११॥ 


अइन १२--फाल द्रव्य कितने हैं ? 
उत्तर--जो लोकाकाश के एक-एक प्रदेश मे रत्त राशि की भान्ति, 


के भिन्‍न, एक-एक काल द्रव्य स्थित हैं। वे काल द्रव्य असख्य 
॥१२॥। 


ध्ष्स। 
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प्रइन १३--द्रव्यो कीं प्रदेश संख्या कितनी-कितती है ? 

उत्तर--( १)जीव, धर्म, अधर्म के असख्यात प्रदेश हैं। (२)आकाश 
के अनन्त प्रदेश हैं। (३) पुद्गल के व्यवहारनय से सख्यात, असख्यात' 
भौर अनन्त प्रदेश हैं और परमाणु एक प्रदेशी है। (४) प्रत्येक काल 
द्रव्य एक प्रदेशी ही है। काल द्रव्य मे शक्ति या व्यक्ति की अपेक्षा से 
बहुप्रदेशी पना नही है ॥१३॥! 

प्रइ_्त १४--प्रदेश किसे कहते हैं ? 

उत्तर--अविभागी पुद्गल परमाणु द्वारा जितना आकाश रोका 
जाये उसे प्रदेश कहते है। वह प्रदेश सर्व परमाणुओ को स्थान देने मे' 
समर्थ है ॥१४।। 

प्रनन १५--जीवादि के विषय में जितेन्द्र भगवान ने क्या बताया 

२ 


उत्तर-- (१) जीव ज्ञान युक्त है। (२) पुदगल, धर्म, अधर्म, 
आकाश और काल अजीव हैं। इस प्रकार जिनेन्द्र देव ने कहा है। ऐसा 
जो नही मानता है वह भिथ्यादृष्टि है ॥॥१५॥ 

प्रन्‍त १६--आस््रव फिससे होता है और बंघ क्या है ? 

उत्तर--(१) मिथ्यात्व, हिंसादि अब्रत, कषाय और योगो से 
झाखव होता है। (२) कषाय सहित जीव अनेक प्रकार के पुद्गर्लों 
का जो ग्रहण करता है वह बन्ध है ॥।१६।॥। 

प्रध्त १७--जिनेन्द्र देव ने संवर-निर्जरा किसे कहा है ? 

उत्तर--( १) जिनेन्द्र देव ने मिथ्यात्वादि के त्याग गे कहा है।' 
(२) कर्मो के एकदेश क्षय को निर्जरा कहा है और तिर्जरा के दो भेद 
कहे हैं--अभिलाषा रहित सकाम-अविपाक्त निर्जेरा तथा अभिलाषा 
सहित अकाम-सविपाक निर्जरा कही है ॥१७॥। 

प्रइन १८-मोक्ष किसे कहा है ” हु 

उत्तर--कर्मो के बन्धन से बन्धे हुये प्रशस्त अन्तरात्मा का सके 
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कर्मों का पूर्णछप से छूटना--सो मोक्ष है--ऐसा जिनेन्द्र देव ने वर्णन 
किया है ।॥१८।॥। 

प्रशनत १९--पुण्य और पाप प्रकृतियाँ फौन-फोन सी है ? 

उत्तर--साता वेदनीय, शुभ आयु, शुभ नाम, शुभ गोत्र और तीर्थ 
कर आदि पुण्य प्रकृत्तियाँ है। अन्य शेष पाप प्रकृतियाँ हैं--ऐसा पर 
मागम में कहा है ॥१९॥ 

प्रइन २०--उत्पाव-व्यय-पभौष्य किससे होते हैं ” 

उत्तर--मनुष्य पर्याय नष्ट होती है, देव पर्याय उत्पन्न होती है 
तथा जीव वही का वही रहता है। इस प्रकार सब द्वव्यो के उत्पाद- 
ज्यय-भ्रौव्य होते हैं ॥२०।॥। 

प्रझन २१--वस्तु मे उत्पाद-व्यय-श्रोष्य क्रिस अपेक्षा से है ? 

उत्तर--( १) पर्यायनय से वस्तु मे उत्पाद-व्यय होते है। (२) 
द्वग्य दृष्टि से वस्तु को श्रोव्य जानना चाहिए--ऐसा सर्वेज्ञ देव द्वारा 
ऋहा गया है ।॥२१॥ 

प्रइन २२--सुखी होने के लिये क्या करना चाहिए ? 

उत्तर--यदि कर्मो का नाश चाहते हो तो परमागम के ज्ञाता होकर 
'स्वय मे स्थित रहकर और मन को स्थिर करके राग-ह ष को छोडना 
चाहिये २२॥। 

प्रइनन २३-सच्चे सुख को कौन प्राप्त होता है ? 

उत्तर--जो आत्मा विषयो में लगे हुये मन को रोककर, अपने 
आत्मा को अपने द्वारा ध्याता है--वह आत्मा वास्तव मे सच्चे सुख 
को प्राप्त करता है ॥२३॥। 

प्रइतत २४--फैसे साधुओ को नम्तस्कार करना चाहिये ? 

उत्तर--जीवादि को सम्यक्ष प्रकार से जानकर जिन्होने उन जीवादि 
का यथार्थे वर्णन किया है। जो मोहरूपी हाथी के लिये सिंह समान 
हैं--उन साधुओ को नमस्कार करना चाहिये ॥॥२४।॥ 

प्रदत्त २५--ये गायायें क्यो और किसके निमित्त रचो हैं ? 
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उत्तर--सोमश्रेष्टि के तिमित्त से, भव्य जीवों के उपकार हेतु श्री/ 
घैमीचन्ध आचाये देव ने पदार्थों का लक्षण बतलाने वाली २५ गाथायें 
रची हैं ॥२५॥। 
चैमी चन्द्र आचाये देवकृत लघु द्रव्य सग्रह सम्पूर्ण 
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